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RESUMO

Género e sexo nao sao sindbnimos em todas as sociedades ou culturas, sobretudo,
guando falamos de poder. Em varios espacos e esferas sociais as relacdes de género
e sua conexao com o exercicio do poder podem ser observadas, incluindo os espacos
religiosos, como os terreiros de candomblé. Um exemplo de exercicio do poder
feminino pode ser visto na figura das lyas, entidades complexas milenares, que tem
permitido a muitas mulheres em diaspora, reinar a partir do sacerdocio religioso na
perspectiva yoruba. Levando em consideracdo como a mulher vem, histérica e
culturalmente, sendo posta em lugares de subalternidade nos mais variados
segmentos de nossa sociedade ocidental e, tendo em vista a problematizacdo da
relacdo entre o discurso de género e poder a partir do sacerddécio religioso feminino e
desenvolvimento das comunidades de terreiro e 0 que de fato se concretiza na
dindmica e realidade dos terreiros gerenciados por iyas — mulheres com poderes
sociais, politicos e religiosos a partir do sacerdécio religioso em uma comunidade-
terreiro - elemento essencial para a prépria preservacdo dos terreiros engquanto
espacos sagrados, o presente estudo trata sobre a matrifocalidade e a gestdo social
no Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja. O objetivo geral dessa pesquisa é analisar como
processos de gestdo social tem impactado na territorializacdo e na preservagédo da
identidade de Terreiros de Candomblé sob lideranca feminina no Territorio de
Identidade Recbncavo, tomando como objeto de analise o Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja, em Muritiba/BA. Para tanto, serd necessario: i) investigar se e como a
gestdo social a partir do exercicio do poder feminino tem promovido mudancas nas
dindmicas e praticas sagradas do Terreiro; ii) compreender de que forma o Terreiro
contribui para o processo de consolidacéo sécio-territorial e politica do seu entorno e
como se relaciona com as comunidades de outros terreiros e iii) identificar praticas
existentes de gestéo social do 1Ié Ibse Olominda Axé Yemanja que contribuem para a
preservacdo do terreiro. Realizar-se-a, entdo, uma pesquisa na categoria estudo de
caso, com abordagem de carater exploratério e com enfoque qualitativo,
complementado por técnicas quantitativas para coleta e andlise dos dados. O estudo
contempla duas fases: a andlise documental e a pesquisa de campo. Foram
analisados documentos referentes a constituicdo do Terreiro objeto da pesquisa, com
énfase nas cotidianidades das yas, gestoras do espaco sagrado. Na pesquisa de
campo, foram entrevistadas a atual yalorixa, filhos e filhas de santo e pessoas da
comunidade religiosa. Diante disso, buscou-se poder compreender o papel e a forca
da gestéo social feminina no referido Terreiro, com possibilidades efetivas de ampliar
seus resultados, contribuindo para a potencializacdo de outros Terreiros geridos por
mulheres, realidade concreta de muitos Ilés no Territério de Identidade do Recéncavo
da Bahia, bem como em outras regides do estado.

Palavras-chave: Matrifocalidade. Candomblé. Gestao Social. Poder feminino.
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ABSTRACT

Bearing in mind the problematization of the relationship between the discourse of
gender and power based on the female priesthood and the development of the terreiro
communities and what actually materializes in the dynamics and reality of the terreiros
managed by iyas, an essential element for the very religious preservation of the
terreiros as sacred spaces, the present study deals with matrifocality and social
management at Ilé Ibse Olominda Axé Yemanj4, in order to analyze how social
management processes have an impact on the territorialization and preservation of the
identity of Terreiros de Candomblé under female leadership in the Recéncavo Identity
Territory, taking as an object of analysis the llé Ibse Olominda Axé Yemanja, in
Muritiba/BA. To do so, it will be necessary to investigate whether and how social
management based on the exercise of female power has promoted changes in the
dynamics and sacred practices of the Terreiro, to understand how the Terreiro
contributes to the process of socio-territorial and political consolidation in its
surroundings. and how it relates to the local community and identifies existing models
of matrifocal social management, which from the determinable experiences, are able
to contribute with a rational model to the common needs of the studied territory. A
research will then be carried out in the case study category, with an exploratory
approach and a qualitative approach, complemented by quantitative data. The study
will include two phases: document analysis and field research. Documents referring to
the constitution of the Terreiro object of the research were analyzed, with emphasis
on the daily life of the yas, managers of the sacred space. In the field research, rites
of the Terreiro will be followed, as well as people from the religious community and
visitors will be interviewed. Given this, it is expected to be able to understand the role
and strength of female social management in the aforementioned Terreiro, with
effective possibilities of expanding its results, hopefully for the potential of other
Terreiros managed by women, the concrete reality of many llés in the Recdncavo
Identity Territory, as well as in the state of Bahia.

Keywords: Matrifocality. Candomblé. Social Management. Female power.
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1 NA BARRA DA SAIA: NOTAS INTRODUTORIAS E AFETIVAS

Figura 1: Na barra da saia.
Fonte: Arquivo Olominda, 2023.

Ex( On&, Ext Ona

Mo xiré loke elegbara
Bara mire Exu

Oné kiwa 0

Exu do caminho, Exa do caminho
Eu brinco do alto da montanha para o senhor da forca
Ex0 eu estou feliz, Exu

ExU do caminho, nés o cumprimentamos

(Fragmento de cantiga do ipadé de Exu, tradicdo Ketu)
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O feminino no poder. Esse é um fato que causa estranhamento em Varios
ambitos e sociedades ao longo da histéria da humanidade, inclusive sob a perspectiva
religiosa e nem sempre foi, ou é, assim. Existe um fascinio, quase um fetiche, tanto
por parte de estudiosos das religides quanto de pessoas anbnimas, ao se depararem
com o poder sendo exercido por uma figura feminina, de modo especial em templos
religiosos de matriz africana, como o candomblé.

O Brasil, tanto a partir de seu processo de colonizacdo quanto de
independéncia e proclamacao da republica, experimentou significativas mudancas
em seus contextos sociais e politicos, que se tornou terreno fértil para criacdo de
inUmeros modelos de gestdo de corpos, mentes e territérios. Ao examinar 0S
elementos fundamentais do nudcleo formador da gestdo social, campo de estudos

gue da base e corpo para essa dissertacdo, € possivel vislumbrar em diversos
autores nocdes basilares no que tange a “bem-estar social”’, “dialogicidade”,
‘equidade”, “justica”, participagao”, “democracia”, “horizontalidade”, “solidariedade
nas relagdes”, “atuacao intersetorial’ e “interorganizacional”, conforme Araujo (2012).

As discussdes acerca do conceito de gestdo social iniciaram-se na década de
1990 e, desde entdo, tém sido objeto de estudo e préaticas associadas as politicas
publicas sociais, as organizacdes ndo governamentais, ao combate a pobreza, ao
desenvolvimento territorial, a gestéo participativa e a responsabilidade socioambiental
das organizacoes.

Inadvertidamente, o termo também € compreendido por muitos como o
significado de uma gestéo voltada para o social, definindo-se a gestao social, antes
de tudo, pela sua finalidade. Entretanto, a no¢do de gestdo social vai além. Para
Tenorio (2008, p. 39-40), a gestdo social compreende a possibilidade de uma gestéo
democrética, participativa, quer na formulacdo de politicas publicas, quer nas relacdes
de carater produtivo, constituindo-se em um “espago privilegiado das relacées
sociais”, em que todos tém direito a fala sem qualquer tipo de coacéo. A depender da
lente escolhida ou imposta, € possivel enxergar a gestdo social como um meio ou
como um fim.

Gerenciar um templo religioso de matriz africana impele a necessidade da
observancia e aplicacdo de muitos dos conceitos atinentes a gestdo social, como a
participagdo, em que pese a encruzilhada de diretrizes do complexo sistema politico,

administrativo e religiosos de um terreiro, que bebe na interseccionalidade, nos
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lembra que a mulher se torna mae dentro da relagdo com a ancestralidade, nao
nuclear, podendo ser matrilinear, onde filhos independem do laco sanguineo e civil.
Segundo Carla Akotirene (2018, p.79), na diaspora brasileira, o prestigio politico das
grandes mées funciona estritamente nos terreiros de candomblé, espaco de
resisténcia negra restaurada por lacos de afeto, familia e hierarquia no qual uma
lya-lorisa carrega valores ancestrais e culturais torneados de Africa.

Neste diapaséo € que voz a novos discursos se fara cabacga, luz e Gtero, para
minimizar os perigos de uma histéria Unica. O feminino no poder causa estranheza
em territérios reafricanizados, como os terreiros de candomblé na Bahia, onde a
populacdo € majoritariamente feminina (representando 51,6% dos habitantes do
estado) como apontou o IBGE em 2021, e negra, 0 que demonstra 0 quao
impressionaveis e vulneraveis somos diante de uma historia, especialmente as
narrativas masculinas.

Desse modo, este trabalho se ancora nos principios da Gestdo Social e da
Matrifocalidade na cosmogonia yoruba, para investigar quao efetivos se mostram
pactos ancestrais e gerenciais de participacdo popular em terreiros liderados por
mulheres na Bahia a partir da experiéncia do Terreiro ll1é Ibse Olominda Axé Yemanja,
em Muritiba, no Recéncavo Baiano, bem como as relacdes estabelecidas e mantidas
na linha identidade-género-territério, a partir da compreensdo do termo yalodé em
diaspora, sobretudo para mulheres negras de candomblé, que incidem na preservacéao
patrimonial material e imaterial dos espagos sagrados.

O Terreiro lIé Ibse Olominda Axé Yemanja, fundado em 1980, h& 44 anos pela
lyalorixd Martinha de Yemanja em Muritiba, localiza-se no Territério de Identidade
Reconcavo. O Ibsé Olominda, em sua recente trajetoria, apenas tem sido liderado
por mulheres. Até 2023, trés mulheres passaram por sua lideranca: Martinha de
Yemanjé (primeira iyalorixa e fundadora), Maridalva de Nana (filha mais velha da
fundadora e segunda iyalorixd), e Josemare de Xango6 (filha mais velha de Mae Mari
de Nand e primeira neta de lyd Martinha de Yemanjd). Mulheres que além de
integrarem a mesma familia de axé, fazem parte da mesma familia sanguinea e tem
se consolidado no territério como “o terreiro das mulheres”, “a casa em que as
mulheres mandam”, ou ainda, “a casa das mulheres de forga e de fé”.

Importante destacar que embora se conheca a origem do candomblé como uma

religido de matriarcado, a proposta desta pesquisa vai além. Matriarcado traz a
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ideia de oposi¢éo ao patriarcado — limitando-se & mulheres que comandam, dominam
e ainda, se articulam para impedir 0 acesso e manutencao de homens em espacos de
poder sejam eles fisicos ou no cosmos e ndo é sobre isso, em sua fonte, o feminino
ao e no poder dentro dos ilés axés. O passado retroalimenta as histérias, ndo em uma
circularidade sem propésito ou sem fim: 0 que a minha bisavé Martinha de Ogunté
iniciou ha 40 anos como iya do Olominda, faz com que eu compreenda quem sou a
partir dela e do seu legado neste chéo sagrado, ao passo que a construcao do destino
coletivo e pessoal no Olominda fazem o devir ser no mundo. “Esta ndo é a minha voz.
E a voz da minha mae.” (PORTILHO, 2021, p. 123).

Para tanto, faz-se necessario decolonizar o povo de terreiro primeiro, para, em
seguida, adentrar nos sistemas de gestdo em terreiros de candomblé liderados por
lyas. A partir de um feminismo que abraca a todos, se debruga ao pertencimento como
a cultura de um lugar para ensinar comunidade, como elucida Bell Hooks (2018),
outras racionalidades na area da gestao social, género, comunidades tradicionais e
interseccionalidades emergem, e sdo possiveis. Ademais, as filosofias de terreiro
partilhadas em literaturas como Caroco de dendé (2023) de Mae Beata de Yemanja,
e O que as folhas cantam (2020) e Meu tempo é agora (2010) de Méae Stella de Ox6ssi,
demonstram que novos imaginarios sobre ser yalodé sdo possiveis para além do
imaginoso coletivo muitas vezes deturpado sobre Africa e as praticas, significados e
sentidos nas religides de matriz africana — importante frisar que o Candomblé é uma
religido de matriz africana, com suas proOprias liturgias, costumes e sentidos,
reconstruidos em diaspora.

A partir do desenvolvimento deste projeto de pesquisa, considera-se que
podera gerar resultados bastante expressivos no aprofundamento da questao sobre a
gestdo social dos terreiros de candomblé liderados por mulheres, uma vez que esta
€ uma situacdo real vivida pelos terreiros, mas ainda pouco explorada
academicamente e talvez por isso pouco problematizada. Assim, o desenvolvimento
do trabalho podera resultar em voltar as atencdes para esta questdo, fundamental
para o povo de terreiro, para a continuidade de suas praticas e mesmo existéncia. E
preciso ter em conta que o terreiro € um territério social, portanto com suas
caracteristicas e condicionantes, que precisam ser preservadas, a bem da sua

existéncia.
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As variedades de representagfes evidenciadas nos discursos sobre género,
raca e religiosidade de matriz africana aparentemente contraditorias, revelam a
diversidade de caminhos para sua producdo e apreensdo e os conflitos e
possibilidades de entendimento desse fendmeno na contemporaneidade. O feminino
no poder, especialmente nos terreiros de candomblé, materializa-se na l6gica de que
uma pessoa superior assim o é, independentemente do tipo de corpo (OYEWUMI,
2021).

Neste sentido, os terreiros de candomblé da Bahia tém se constituido em
produto gestor tipicamente ancestral, o que tem implicado na passagem da condi¢cdo
de espaco sagrado do culto afro-brasileiro, como identidade territorial do povo de
santo, para a condicao de, também, espaco matripotente. A confraria religiosa secular
de mulheres negras que cultuam Nossa Senhora da Gloria e Nossa Senhora da Boa
Morte na cidade herdica e monumento nacional, Cachoeira-Ba, demonstra a origem
remota e uma luta antiga permeadas de hierarquia e culto ao feminino por meio de
mulheres gue se fortalecem ao longo através da gestao de futuro, conectadas por uma
mesma cabaca — a da religiosidade. Em meio a uma sociedade patriarcal e com forte
contraste étnico-racial, por volta de 1820 no territério da Barroquinha e que se firmou
em Cachoeira no Recbncavo, nasce a Irmandade da Boa Morte com caracteristicas
similares aos terreiros de candomblé: a coleta de esmolas, as joias de entrada e outras
formas de renda vide os tabuleiros de baianas de acarajé, passando pelo vestuario e
a realizacdo de caridade; por meio de mulheres-maes-irmés com interesses em
comum, como cumprimento de obrigacdes religiosas e a compra de cartas de alforria,
€ que a bicentenaria irmandade da Boa Morte resiste e se reinventa a mais de 200
anos forjando yalodés como egbome Nice de Oya da Casa Branca e a Doutora do
Samba Dalva Damaniana, do Samba de Roda Suerdick — yas contemporaneas
influentes no Recdncavo.

Essa relagdo identidade-género-territério toma forma de um processo em
movimento, que se constitui ao longo do tempo, tendo como principal elemento o
sentido de pertencimento do individuo ou grupo com o espaco de vivéncia, a partir do
Utero gestor do ilé. Esse sentimento de pertencer ao espago em que se vive, de
conceber o espaco como locus das préticas, onde se tem o enraizamento de uma
complexa trama de sociabilidade na didspora, € que da a esse espaco o carater de

territério matrifocal.
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E muito comum ver homens acompanhando a procisséo e louvores a Nossa
Senhora da Gloéria e a Nossa Senhora da Boa Morte na primeira quinzena de agosto,
em volta das muitas mulheres que compdem a irmandade secular pelas ruas de
Cachoeira. Mas tudo gira em torno delas, da propria ciclicidade do feminino: das ruas
percorridas no Reconcavo em busca da esmola, das novigas que devem obediéncia
e siléncio, da tradicional valsa das irmas, da oferta do caruru e do samba de roda no
Largo D’Ajuda que comunica o até logo ao liturgias e festejos para o proximo ano.

Com isso, vale destacar a importancia dos cultos religiosos de matriz africana
em diaspora, em especial o Candomblé, que séo responséveis por guiar as acdes
dentro e fora de um terreiro de candomblé. O sagrado e o profano das cabacas de
Oxum, das bolsas para esmola, da umbigada na roda de samba e do ovo cozido no
caruru, sao representacdes do corpo femino oxunico que nutre, que guarda remedios,
propaga feiticos, guarda os segredos do nascimento e mata a fome de toda uma
comunidade. Desses lugares de memorias, das praticas de preservar inclusive o
invisivel, se fazem iyas — de elo sanguineo, ancestral, social, politico, religioso.

Tendo por base este pressuposto € que consideramos o terreiro de
candomblé como um territorio, enquanto processo concreto que tem seus atributos
naturais, sociais e simbdlicos, e que tem buscado manter um processo de criacdo de
raizes culturais e identificatérias, expresso numa territorializacdo fundante na
apropriacdo do espaco e experiéncias (in)corpéreas, que permite delimitar o terreiro
como espagco sagrado do povo-de-santo, sob a perspectiva Yalodé (OYEWUMI, 2021)
que se diferencia de outros espagos.

Todavia, evidéncias e fortes pensamentos do povo de terreiro, tem colocado
em xeque o limite entre a preservacao do candomblé e a sua abertura como produto
do empoderamento feminino ocidental. As discussdes e atravessamentos de género,
como por exemplo, reconhecer como yalorixa uma mulher trans (com vestes
femininas, com uso de nome social, desempenhando fun¢des atreladas a uma ya), €
de fato uma demanda atual do povo de santo, das mulheres de terreiro ou, de outro
modo, sdo imposi¢cdes de movimentos sociais? Esta é uma discussao que merece
atencdo pela sua contemporaneidade, mas na pesquisa em questdo, a yalodé, a
mulher de terreiro a que se atém este estudo, sdo todas as mulheres cisgénero que
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integram a minha comunidade, equilibrando as rotinas profissionais, pessoais e
afetivas com a vida religiosa, vivendo no mundo contemporaneo em harmonia com a
sabedoria de terreiro, preservando as tradicbes candomblecistas, atentas ao manter
sempre uma luz acesa em casa e responder “que a vinganca do akoko caia sempre
na tua cabega” (Mae Beata, 2023) quando as corujas piam a noite - como faziam suas
irmas mais velhas, e as iyas das iyas.

No caso da pesquisa ora proposta, tal preocupacdo se traduz nos
guestionamentos que também se buscara responder: 0 processo de manutencao do
poder feminino geracional, ancestral e sanguineo tem provocado mudancas na
dindmica das praticas sagradas do terreiro? De que forma o terreiro contribui para o
processo de consolidacdo do poder de mulheres, especialmente no territorio de
Identidade Recbncavo? Qual tem sido, efetivamente, o papel das politicas publicas de
educacao e cultura no sentido de promover a preservacao de terreiros ao passo que
fomenta a efetividade dos direitos humanos das mulheres no estado da Bahia? Qual
a relacéo entre o terreiro e as comunidades do entorno?

Ante o0 exposto, nasce o problema desta pesquisa: Como 0 processo de
gestéo social matrifocal tem impactado na territorialidade e na preservacéo da
identidade de terreiros de candomblé do Recdncavo Baiano?

Para responder a esse questionamento, os delineamentos da pesquisa se
dividem em objetivos geral e especificos. O objetivo geral, nesse sentido, € analisar
como processos de gestdo social tem impactado na territorializacdo e na
preservacdo da identidade de Terreiros de Candomblé sob lideranca feminina
no Recdncavo Baiano, tomando como objeto de analise o 1lé Ibse Olominda Axé
Yemanja, em Muritiba/BA.

Para se atingir o objetivo geral, ha trés especificos:

a) Investigar se e como a gestdo social a partir do exercicio do poder
feminino tem promovido mudancas nas dindmicas e praticas sagradas do
Terreiro;

b) Compreender de que forma o Terreiro contribui para o processo de
consolidacao socio-territorial e politica do seu entorno e como se relacionacom
as comunidades de outros terreiros;

c) ldentificar praticas existentes de gestdo social do Ilé Ibse Olominda

Axé Yemanja que contribuem para a preservacao do terreiro.
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S&80 numerosos o0s terreiros de candomblé na Bahia, especialmente no
Recbdncavo Baiano, e sdo expressivas marcas da cultura e mesmo de um modo de
vida. Caracterizam-se pela reinvencédo e recomposicao de territorios dos negros de
varias nacdes africanas, desterritorializados e trazidos para o Brasil na condi¢do de
escravos, na medida em que permitiu a preservacédo de elementos essenciais e sua
identidade cultural, recriada a partir de um mosaico de etnias africanas pré-
existentes, por africanos e seus descendentes, no contexto de amplos contatos
interétnicos (SERRA et al., 2000).

Contudo, questbes que envolvem preconceito e intolerancia séo recorrentes ao
longo da existéncia dos terreiros, notadamente implicando nas condi¢des efetivas de
sua manutencado e perpetuacdo. Deste modo, a proposicdo de estudos e pesquisas
de diferentes naturezas, que intentem tratar dos terreiros, assume sempre relevancia
reconhecida.

No caso da proposicdo que ora se apresenta, a tentativa de oferecer as
condicbes de compreensdao do referido contexto e agregar maior conhecimento,
apresenta relevancia em varios sentidos. Em primeiro lugar, possibilitara
problematizar a relacdo entre o discurso de género e poder a partir do sacerddcio
religioso feminino e desenvolvimento das comunidades de terreiro, e o que de fato se
concretiza na dindmica e realidade dos terreiros paridos e gerenciados por lyas
(mulheres-maes), elemento essencial para a propria preservacdo dos terreiros
enquanto espacos sagrados.

Permitira, ainda, conhecer de modo mais substanciado o significado da gestéo
social para o terreiro de candomblé, que para além do que esta posto no ambito
académico ocidental ainda em construcdo sobre o objeto da gestdo social -
considerando o interesse da sociedade enquanto um todo e sua inter-relagdo com o
econdmico — deve representar também a chance de assegurar a preservacao da
memoria e da identidade étnica afro-descendente, de modo que fomenta a
preservacao da cultura, memoria e identidade do 11é Axé Olominda.

Assim, de modo amplo, o presente estudo € relevante porque podera trazer
elementos contributivos ao entendimento da realidade que na atualidade envolve os
terreiros de candomblé com linhagem matriarcal, apontando possibilidades de gestao
social sob o viés da cosmogonia yorubd, bem como suas contribuicdes na

transformacédo das realidades além dos limites fisicos dos terreiros, na direcdo de
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preservar a identidade e respeitar estes espacgos afro-brasileiros. Ainda no que se
refere ao ambito académico, o processo de estudo e producdo da mesma possibilita
a construcao de conhecimento dentro do PPGDS - Programa de Pos-Graduagcdo em
Gestao e Desenvolvimento Social, posto trazer um olhar inovador nas questdes que
tratam sobre desenvolvimento territorial e gestdo social no referido Programa.

Do ponto de vista das motivagdes da pesquisadora, ao aliar minha formacgéo
inicial em Direito, a Especializacdo em Direitos Humanos e Contemporaneidade pela
Universidade Federal da Bahia, ainda a graduacao em Servico Social na Universidade
Federal do Recbncavo da Bahia em andamento e a minha escolha de credo religioso
pelo candomblé - e mais do que isso: de uma mulher negra, nascida e criada em um
terreiro de Candomblé no Recdncavo Baiano dentro dos seus 43 anos de existéncia
gue esta sob a gestao da terceira mulher escolhida para exercer a lideranca religiosa,
politica e administrativa do ilé - penso em tratar cientificamente de questdes ligadas
aos terreiros enquanto espacos de religiosidade, buscando contribuir para fortalecer
processos de respeito a pluralidade e diversidade de crencas religiosas.

Integrar o programa de Pds-Graduacao Stricto Sensu em Desenvolvimento e
Gestéo Social, ttm me mantido fiel ao meu propésito de continuidade da formacao
profissional no campo dos direitos humanos, especificamente os direitos de povos e
comunidades tradicionais, no que se incluem povos de terreiro de candomblé,
escolhido objeto de estudo e que substancia o lecionar em uma instituicdo de ensino
superior no Reconcavo Baiano, sobretudo tratando questdes constitucionais acerca
dos Direitos Humanos dos Povos de Terreiro.

O Terreiro llé Ibse Olominda Axé Yemanja foi construido por muitas maos,
principalmente as femininas e pretas, mae, filha, avo, tias, difundindo as suas
herancas e seus legados de resisténcia, que foram/sdo imortalizados e jamais
apagados da sua historia. Os homens também s&o parte dessa histéria. A sua
presenca pode ser notada, ainda hoje, em muitos momentos importantes dentro do
terreiro, seja nas ritualisticas, seja no cuidado do espaco fisico no dia a dia, dentre
outros inimeros elementos que fazem do Olominda um riquissimo campo para a
propagacédo e construcdo de conhecimentos multidisciplinares, dentro e fora do

terreiro.
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Digo isso, pois na atualidade sdo inumeros os desafios vivenciados no meio
religioso e um deles caracteriza-se pelo machismo por parte de adeptos e visitantes,
frente ao processo de religare a partir da lideranca feminina. Nessa perspectiva, nos,
lyds, temos importante papel a exercer: ser uma colaboradora na transformacao
dessa realidade, a partir do uso de estratégias que tenham sentido e que sejam
capazes de impulsionar a formacao cidada dos adeptos.

A matrifocalidade, enquanto vetor da gestao social de um terreiro matrilinear, é
notada por muitos como um conhecimento baseado na feminilidade e na manutengéo
de privilégios entre comadres, mas, felizmente, € muito mais do que isso. Conforme
Oyéwumi (2021), a sua finalidade reside na mde como o eixo em torno do qual as
relac6es familiares sao delineadas e organizadas. A relacédo entre irmaos de ventre é
baseada em uma compreenséo de interesses comuns nascidos de uma experiéncia
compartilhada. A experiéncia partilhada definidora, que une os irméos em lealdade e
amor incondicional, € o ventre da méae. Assim, € muito importante destacar a
experiéncia compartilhada dos irmaos/adeptos no terreiro e seu entorno por meio das
potencialidades locais e regionais no cotidiano do ilé, dentre elas, cabe destacar as
dimensdes culturais presentes nos espacos sagrados de matriz africana e
matripotentes do Recdncavo. O Brasil comecgou na Bahia, sobretudo no Recdncavo
Baiano, importante cenario social, politico, econdmico e religioso - com influéncia até
os dias atuais no cenario estadual e nacional. Influéncia forte religiosa e social,
percebida por exemplo, com as “Mulheres da Boa Morte”. Sobre este corpo de

mulheres irmanadas no Reconcavo da Bahia:

Existia na Bahia uma festa tradicional, que é a festa de Nossa Senhora da
Boa Morte. Todas as mulheres sempre procuram fazer uma roupa nova para
vestir neste dia. Existia ali uma negra muito bonita, chamada Otaciana. Esta
negra era casada com um alfaiate muito ciumento. Tudo o que esta negra
dizia que ela ia fazer, ele dava o contra. Nao queria que ela fosse ao samba,
a reza, a sentinela, nada. E ela gostava muito disso tudo. E até na festa da
Boa Morte ela tinha entrado, fazendo parte do corpo de mulheres que
organizava a festa. Ela se comprometeu a fazer uma beca, que era uma saia
com uma blusa, para usar na festa. As mulheres usam xales muito bonitos, e
todas usam suas joias. E uma festa muito tradicional. A mulher chegou em

casa e disse:
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- Ah, marido! Eu fui escolhida para ser uma das irmas da Nossa
Senhora da Boa Morte.

- - Mas é mesmo?! respondeu ele.

- - E. Eu td é contente. Eu vou lavar e passar roupa o ano todo, e vou
comprar a minha beca nova.

O marido, entéo, lhe disse:

- N&o precisa vocé comprar, porque eu vou lhe dar.

Ela ficou muito contente.

- Vocé da mesmo, meu nego?

- Dou -respondeu o marido.

Entéo, durante todo o ano, a mulher ficou esperando, mas néo via o marido
costurar. Toda vez que perguntava, ele dizia:

- Olha, eu ja comprei casimira, ja comprei a cambraia, ja comprei a
renda, ja compreitudo. O xale também. J& comprei seu chinelinho, ja comprei
tudo, ja ta tudo guardado. No dia, vocé vai ver.

O que é que aconteceu? Quando chegou o dia da procissdo da Boa Morte,
ela levantou cedo, se cuidou, tomou banho com agua de cheiro, foi a ele e
disse:

- Marido, cadé minha beca?

- Ta aqui - disse ele.

Ele, entdo, veio com um tabuleiro coberto. Quando ela descobriu, era uma
beca feita com tudo quanto era retalho. Durante o ano em que ele costurou,
tirava das roupas que fazia pedacos de retalho, foi emendando e fez uma
beca pra ela. Ela tomou uma paix&o e caiu chorando, dizendo:

- Nossa Senhora da Boa Morte que tome conta de vocé!

A partir dali, ele esbugalhou os olhos e saiu para a rua gritando:

- Prometi e dei, de taco, sim. Nossa Senhora da Boa Morte, ndo se
vingue de mim.

E ai saiu correndo pela rua, rua abaixo, rua acima. E, assim, acabou doido. A
mulher ficou muito triste e foi trabalhar. No outro ano, ela fez a sua beca, mas
ele continuou doido e dizendo estas palavras:

- Prometi e dei, de taco, sim. Nossa Senhora da Boa Morte ndo se
vingue de mim. (YEMANJA, 2023).

(Yemanja, M&e Beata de. Carogo de dendé: a sabedoria dos terreiros / Mée
Beata de Yemanja. — 3. ed. — Rio de Janeiro : Pallas, Pag.35, 2023.)

No que tange a construcdo do percurso metodolégico proposto para esta

pesquisa qualitativa, o tema escolhido pertence a categoria estudo de caso, com
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abordagem de carater exploratério e com enfoque qualitativo complementado com
dados quantitativos; de modo que na pesquisa documental pretende-se analisar
registros historicos de formacéao e consolidacao do Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja, e
documentos, fotos e escritos de acervos pessoais referentes ao nascimento e
consolidag&o do Terreiro. No que diz respeito a pesquisa de campo, seréo realizadas
entrevistas e aqui optou-se pela técnica da entrevista focalizada, visto que as
perguntas direcionadas as liderancas de coletivos femininos afroreligiosos
apresentam um Unico ponto em comum: a dimensdo matrifocal do Olominda frente os
desafios de género no cotidiano do ilé.

A partir dos dados coletados, criticados, revistos e selecionados, espera-se que
as questdes pertinentes a cada categoria respondam ao interesse de elucidar o papel
da lya na dinamica identitaria territorial e religiosa do Terreiro Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja, tornando este estudo uma efetiva contribuicdo para a compreensao do lugar
do culto afro-brasileiro no cenario de diversidade de género, social, cultural e territorial
afrodiasporico.

Com base nessa descricdo introdutéria, as proximas secdes do trabalho
dividem-se em: Capitulo 2 — A dimenséo Yalodé dentro e fora do terreiro: no qual sera
tratado abordagens preliminares sobre os conceitos de género, territorio e
religiosidade, bem como pensar o terreiro a partir da iya e, os fundamentos
metodoldgicos da pesquisa. O Capitulo 3 se estrutura da seguinte forma — A formacao
e consolidagcédo do Olominda como terreiro matrifocal, a matrigestdo do Olominda e,
as perspectivas culturais do mesmo com o Territério de Identidade Recdncavo. No 4°
Capitulo — A Matrifocalidade e a Gestdo Social no llé Ibse Olominda Axé Yemanija:
Resisténcia e Continuidade, os dados coletados na pesquisa documental e de campo
serdo analisados para extrair as narrativas e percepc¢des das pessoas da comunidade
do terreiro sobre gestdo social matrifocal, além do fomento e preservacédo do ilé a
partir das iyas e, a viabilidade da poténcia feminina do e no Olominda através da
viabilidade de um memorial. O cronograma de pesquisa foi apresentado de forma
especifica no Capitulo 5, ficando reservado ao Capitulo 6 as reflexdes finais sobre o

futuro do poder feminino no candomblé, por meio do fortalecimento da gestora/iya.



2 A DIMENSAO YALODE DENTRO E FORA DO TERREIRO

Figura 2: Yalodé.
Fonte: Arquivo Olominda, 2023.

Olowé obé un Opara
Olowb obé un Yalédé
Rewe Rewe Rewe

Olowo Obé un Yal6dé

Senhora da espada é Opara
Senhora da espada e primeira dama da sociedade
Que conta bravatas

Senhora da espada e primeira dama da sociedade

(Fragmento de cantiga do run do Orixa Oxum)
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7

Neste capitulo, é enfatizada a relacdo conceitual entre género, territorio,
identidade e religiosidade e como ela tem sido direcionada ao viés da matrifocalidade
na contemporaneidade. Partindo-se do pressuposto de que os terreiros também
podem ser fomentadores de praticas educacionais em contextos religiosos pautados
no cotidiano e na cultura vivenciada/experienciada pelos adeptos, é salutar ponderar
gque todo conhecimento matripotente deve ter seu eixo norteador pautado no resgate
dos saberes ancestrais das iyas que o adepto possui, ou seja, tudo aquilo que ele ja
aprendeu com sua vida cotidiana e com 0 espaco que o cerca.

Dessa maneira, para a compreensao do saber matripotente no terreiro, € de
seminal importancia considerar a liturgia com o cotidiano do adepto, suas vivéncias e
experiéncias, suas curiosidades e conhecimentos ja adquiridos. Tudo isso, por meio
do planejamento e realizacdo de praticas que aproximem a realidade dos saberes
ancestrais religiosos ensinados e aprendidos.

A intengdo é que a difusdo da matripoténcia busque fazer com os adeptos se
tornem agentes participantes na sociedade e contribua para que estes desenvolvam
um bom dominio dos principios matrifocais, para que possam compreender, de forma
contextualizada, a realidade na qual vivem. Assim, é muito importante destacar o
cotidiano do adepto por meio das potencialidades locais e regionais no dia a dia do
terreiro.

O terreiro e suas matrifocalidades na gestdo social, por exemplo, compdem-
se de uma relacdo que, embora muito importante, é pouco evidenciada no contexto
religioso e académico. Diante disso, este capitulo contempla o0s seguintes
guestionamentos: o0 que se entende por espaco sagrado? Qual o papel da difuséo da
matrifocalidade nas leituras sobre/do terreiro? Qual papel das abordagens territoriais,
identitarias e de género na leitura e analise do espaco sagrado sob a Otica da
matrifocalidade? Esses e outros questionamentos que surgirdo ao longo deste
capitulo sdo de suma importancia para fortalecer os caminhos tedricos desta pesquisa.

Visando contemplar tais questfes, este capitulo é sustentado por trés secoes.
Na primeira, “Abordagens preliminares a partir dos conceitos decoloniais de género,
territorio, identidade e religiosidade”, é produzida uma discusséo tedrica sobre esses

guatro conceitos e suas relagbes no entendimento da formagdo socioespacial
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matripotente. A segunda sec¢ao, “Mulheres de terreiro e o feminino no poder: pensar o
terreiro a partir da ly4”, aborda a matrifocalidade vivida/experienciada no Olominda,
produzindo-se uma reflexdo sobre o terreiro — na qual as relacbes de poder e
socioculturais emergem, acima de tudo, a partir das vivéncias cotidianas -, enquanto
espaco/lugar para o desenvolvimento de matrifocalidades. Por fim, na terceira se¢ao,
“Fundamentos Metodoldgicos: para desvendar a forca da Iyé no llé Axé”, s&o
abordados os caminhos metodoldégicos que balizam esta pesquisa, com énfase no
estudo da matrifocalidade e da Gestao Social.

Sado utilizados autores com reconhecida expressdo em Género,
Territorialidades, e ldentidades, com destaque para Bell Hooks, Oyérénké Oyewumi,
Carla Akotirene, Milton Santos, e Muniz Sodré. Além disso, é fundamental considerar
gue o objeto de estudo desta pesquisa tem protecao juridica em ambito regional,
nacional e internacional, pois se enquadra como Comunidade Tradicional de Terreiro
de Candomblé, abarcado pelo Decreto Nacional 6.040 de 2007 e também o Estatuto
de Povos e Comunidades Tradicionais do Estado da Bahia. Entende-se por Povos e

Comunidades Tradicionais de Terreiro,

Sao grupos culturalmente diferenciados e que se
reconhecem como tais, que possuem formas préprias de
organizagdo social, que ocupam e usam territorios e recursos
naturais como condicdo para sua reproducdo cultural, social,
religiosa, ancestral e econbmica, utilizando conhecimentos,
inovacdes e praticas gerados e transmitidos pela
tradicdo.(BRASIL. 2007)

As formas préprias de organizacao social, com costumes, praticas e liturgias
transmitidos oralmente de geracdo em geracao, a partir da relacdo singular com a
biodiversidade e 0 meio ambiente onde se encontram, para preservacao e reproducao
de praticas ancestrais religiosas, econdémicas, politicas e culturais, € que constroi um
terreiro de candomblé. H& inUmeros avanc¢os no que diz respeito aos direitos dos povos
e comunidades tradicionais de terreiro, mas ainda ha muito o que se conquistar e estas
conquistas perpassam pelo enfrentamento ao racismo, ao machismo, ao classismo, a
etariedade, a homofobia e marginalizacdo de crencas, territérios e mentes. Diante da
analise dos marcos legais que protegem os povos e comunidades tradicionais no Brasil,
evidencia-se que, apesar dos avan¢os normativos, como o Decreto n° 6.040/2007, que
institui a Politica Nacional de Desenvolvimento Sustentavel dos Povos e Comunidades

Tradicionais, e a Convencao 169 da OIT, os povos de terreiro de Candomble ainda
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enfrentam desafios significativos para a efetivacdo de seus direitos. O reconhecimento

juridico dessas comunidades é fundamental para garantir a preservacdo de suas
praticas culturais, religiosas e territoriais, que, historicamente, foram alvo de
perseguicao e discriminagao. Assim, a efetividade desses marcos depende nao apenas
da sua existéncia formal, mas de uma implementacdo que considere as particularidades
dos povos de terreiro, assegurando sua autonomia, o direito ao territorio e a liberdade
de culto, essenciais para a manutencao de sua identidade e resisténcia frente as

adversidades sociais e institucionais.
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2.1 ABORDAGENS PRELIMINARES A PARTIR DOS CONCEITOS DECOLONIAIS

DE GENERO, TERRITORIO E IDENTIDADE

A busca de compreensao cientifica das questdes postas na problematica, que
se constituem o cerne desta pesquisa, impde a necessidade de constru¢ao de um viés
tedrico pautado na inter-relacdo dos conceitos e discussdes referentes a identidade,
territério/territorializacao, religiosidade e processos de construcao de género.

O Terreiro 1Ié Ibse Olominda Axé Yemanja é considerado um espaco sagrado
para seus adeptos, que se fundamenta e revela a partir de formas simbdlicas que se
sobrepbfem ao que € natural e objetivamente observavel e compreensivel. A
designacgao “terreiro” é dada ao local de realizagdo do culto da maioria as religides
afro-brasileiras, retratado por Sodré (1988) como a principal forma social do negro no
Brasil. Para o povo-de-santo, o terreiro é o espaco de manifestacbes sobrenaturais
divinizadas e arraigadas nos saberes e costumes dos antepassados de raiz africana,
0 que o torna um espaco singular. A este respeito, Eliade (2001, p.16) afirma que:

0 sagrado manifesta-se sempre como uma realidade inteiramente diferente
das realidades “naturais”..todo espac¢o sagrado implica uma irrupgdo do

sagrado que tem como resultado destacar um territorio do meio césmico que
envolve e o torna qualitativamente diferente.
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Deste modo, a manifestagao de algo de “ordem diferente”- de uma realidade
gue nao pertence ao nosso mundo — em objetos que fazem parte integrante do nosso
mundo “natural”’, profano, é que vai dotar de significado o espago do terreiro de
candomblé. A forma de apropriacdo do espaco das comunidades de candomblé néo
possui, necessariamente, uma referéncia fisica claramente definida e delimitada, até
mesmo porque extrapola os limites dos terreiros.

Ela se faz bem delimitada de forma simbdlica, cultural e politica, pelos
individuos que integram a religido, indicando que o grupo se define por um laco
material ou por representacdes coletivas que tomam forma num espago onde estao

em jogo relagdes socioculturais, politicas, de poder, o que subsidia a atribuicdo do
conceito de territorio ao terreiro, nesse trabalho, considerando, fundamentalmente, a
afirmacéao de Corréa (1996, p. 26), para quem “para o0 espaco ser um territorio faz-se
necessario a existéncia de um limite territorial, mesmo que este seja simbdlico,
sinalizado por gestos, palavras, vestimentas, aderecos, afetos e narrativas misticas.”

De acordo com esta perspectiva, no momento em que significacbes sao

atribuidas ao espaco, criando uma identidade entre os individuos e as coisas que
este contém, materializa-se um limite territorial que permitird sinalizar os que
pertencem ou ndo pertencem ao territério em questdo. Assim, pode-se considerar
gue os gestos, atos de fala, vestimenta e objetos, que se constituem sinais ou
entidades significantes, apontam atribuicdes culturais identitarias para o terreiro de
candomblé que o distingue de outros espacos, e neste sentido engendra, constitui e
identifica o seu territorio. Para Haesbaert (1999, p.34) “n&o ha territério sem algum
tipo de identificacdo e valorizacdo simbdlica (positiva e negativa) dos espacos pelos
seus habitantes.”

Desse modo, o terreiro de candomblé — especialmente o 1Ié Ibse Olominda Axé
Yemanja, foco desta pesquisa - pode ser considerado o espaco de criacao e recriacao
de um territorio de novas e antigas rela¢des sociais. O valor simbdlico e cultural que
0 constitui, talvez invisivel, materializa para os seus adeptos uma identidade
incorporada dos processos, praticas e ritos cotidianos, dando um sentido de territorio,
de identidade. Tomando por base Hall (2006), pode-se afirmar que essa identidade
dos terreiros e seu povo é a identidade cultural, que é construida a partir de nosso
pertencimento a uma determinada cultura “étnica, racial, linguistica, religiosa”. A

partir desta compreensao de territorio e de territorializacdo € que
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agregamos a esta pesquisa 0 conceito de género, engquanto processo que
possivelmente tem implicado na territorializacdo e preservacdao da identidade do
terreiro de candomblé 1lé Ibse Olominda Axé Yemanja a partir de uma gestéo social
matrifocal do terreiro.

Neste sentido € que buscamos relacionar construcdo de género -
territorializacéo e identidade de terreiro de candomblé, posto que esta relagéo envolve
um embate amplamente discutido na contemporaneidade sobre a imbricacdo dos
fatores endd6genos e exdgenos no processo de empoderamento da comunidade-
terreiro a partir da figura e gestdo das iyas-lorixas, tomando por base as categorias
analiticas feminismo-comunidade-pertencimento, cunhadas por Bell Hooks (2018).

Terreiros de Candomblé sdo fontes de resisténcia, memoéria e servigos
comunitarios. E garantir o enegrecer destes espacos através de suas dinamicas
diarias, que dao continuidade a tradicao religiosa e aos modos de fazer da cultura afro
no Bahia, sobretudo no Territério de Identidade Recdncavo, necessitam de
ferramentas que reinventem e preservem ao longo do tempo-espaco, o fomento
também ao empreendedorismo, a economia criativa e solidaria, bem como a ofertas
de servicos comunitarios. (SILVA, 2023)

Enquanto fator de gestdo social, principios como o pluralismo e a igualdade
participativa com foco também na autonomia e no bem comum, aliado as mudancas
nas formas de cultuar a fé, faz-se necessario também, repensar a espiritualidade. Para
Hooks (2018), criticas feministas de uma religido patriarcal coincidiam com uma
mudanca total da cultura para a espiritualidade da nova era. Segundo a autora, dentro
desses circulos considerados como espiritualidade da nova era, praticantes iniciaram
um movimento de afastamento do pensamento cristdo fundamentalista que por
séculos dominou a psiqgue do Ocidente e foram em busca de respostas se
direcionando ao Oriente, para descobrir novas tradi¢cdes espirituais e tudo o que elas
tém a contribuir na dialogicidade, participacdo, pertencimento e bem viver a partir da
insercdo em comunidades com valores feministas, antimachistas e sociais.

Ha um modo de vida muito peculiar que desemboca nas expressoes identitarias
de terreiros. Hampaté Ba (UNESCO, 2010), filésico africano, afirma que quando um
mais velho morre, morre uma biblioteca. A tradicdo € uma heranca viva dos saberes

e fazeres que compdem toda a memoria da comunidade que deve ser
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preservada, e a oralidade € um elemento fundamental da composi¢éo identitaria de
territorios enegrecidos e reafricanizados como os terreiros de candomblé na Bahia.
Neste contexto de continuidade e gestéo social do territério-comunidade a partir
da sua identidade, € que surgem projetos de desenvolvimento nos templos, pensando
a preservacao e salvaguarda através de sua principal agente comunitéria: a iya. Até
porqué, quando estas iyas afirmam as suas identidades a partir do marcador

religiosidade, elas mostram e fomentam a propria (re)existéncia.

2.2 MULHERES DE TERREIRO E O FEMNINO NO PODER: PENSAR O
TERREIRO A PARTIR DA IYA

Ao chegarem ao outro lado do Atlantico e se verem incutidas como mercadorias
num sistema escravagista, mulheres oriundas de varios territorios africanos e aqui de
modo especifico do territdrio africano hoje conhecido como iorubalandia, aprendendo
a lidar com inumeras condi¢cdes desumanas e perversas como 0 racismo, projetam
licbes e adaptacGes dos modos de vida em sua terra-méae, de duas associacbes
femininas importantes fundadas no século XVIII: a Sociedade lyalodé e a Sociedade
Gueledé. A lalodé era uma associagcdo feminina cujo nome significa "senhora
encarregada dos negdcios publicos". Sua dirigente tivera lugar no conselho supremo
dos chefes urbanos e era considerada uma alta funcionaria do Estado, responsavel
pelas questdes femininas, representando, especialmente, 0s interesses das
comerciantes.

Enquanto a lalodé se encarregava da troca de bens materiais, a sociedade
Gueledé era uma associagdo mais proxima da troca de bens simbdlicos. Sua
visibilidade advinha dos rituais de propiciacdo a fecundidade, a fertilidade; aspectos
importantes do poder especificamente feminino. E interessante notar que essas duas
associacdes femininas estéo diretamente referidas as atividades desenvolvidas pelas
mulheres nas feiras. Mais precisamente a mulher do mercado, a mediadora da troca,
tanto de bens materiais quanto de bens simbdlicos, que vieram dar origem
respectivamente a lalodé e a Gueledé.

Esse retorno ao passado africano possibilita alcancar uma profundidade
histérica & medida que a Africa é percebida como fonte. A partir dessa volta ao
passado, é que se desenvolve a analise desta pesquisa, para focar na diaspora, em

como o poder da mulher eximia comerciante e politica — mediadora da feira e dos
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interesses da comunidade, transforma-se em titulo religioso e, ato politico no Brasil.
Mesmo durante a escraviddo, na subalternidade e insubmisséo, as feiras e seus
movimentos ocorriam nas mais variadas dire¢des, fortalecendo a encruzilhada de
saberes, fazeres e insurgeicdes, com trocas fecundas entre o passado e o presente,
gue ecoam ainda hoje.

A recriacdo das feiras na Bahia, ajuda a disseminar saberes, mistérios e
sabores do Candomblé, sendo as mulheres negras seu principal vetor. E neste
contexto, que o que era uma associacao transformou-se em titulo de cunho religioso.
Maria Julia Figueiredo (lyalorixa Omoniké), recebeu o titulo de lyalodé, foi Provedora-
Mor da Irmandade da Boa Morte, exerceu o sacerdocio do Terreiro da Casa Branca,
e também o cargo de lyalaxé das Gueledés. Fato que demonstra o poder da mulher,
posto todas estas organizacfes serem femininas, desnuda também a interrelacéo
entre a lyalodé, Gueledé, a Irmandade da Boa Morte e o Candomblé (BERNARDO,
2005).

Sobre isto, em A Cidade das Mulheres (1908-1991), a antropdloga
estadunidense Ruth Landes (2002) afirma que, “a religido esta exclusivamente na mao
das mulheres”. Em sua pesquisa de campo na Bahia, onde teceu suas consideracdes
sobre género e raca a partir das suas vivéncias e observacbes em terreiros de
candomblés baianos nos anos da década de 1930, Landes estabeleceu uma conexao
direta entre este poder religioso e a independéncia da mulher afro-baiana,
derivando do “verdadeiro matriarcado” da Bahia um argumento mais amplo sobre a
diaspora africana.

Landes (2002), ainda relata em sua obra supramencionada que as
circunstancias historicas e culturais a época do estudo na Bahia, favoreciam o
matriarcado. Para a autora, o “climax do poder feminino é obtido na Bahia, Brasil,
onde as mulheres tém controle absoluto da vida religiosa e, portanto, da vida politica...
Isso ndo tem precedentes na histéria”. Os terreiros, e, sobretudo, as mulheres que os
comandavam, eram a mais poderosa e representativa instituicdo da cidade: “eram as
mulheres do candomblé que canalizavam a vida do povo na Bahia”.

Enquanto Edson Carneiro (1936), que acompanhou Landes durante sua
pesquisa afirmava que o “candomblé é coisa de mulher’, dando énfase ao carater

familiar, cuidadoso, interno e longe das lutas do povo negro por cidadania no estado
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baiano; Landes, fazia questdo de enfatizar o carater publico e politico da lideranca
feminina de candomblé: as mulheres afro-baianas que a partir da sua posicéo
religiosa, de sacerddcio, detinham os templos, a educacéo e a criacdo das criangas,
também lancavam méo das oportunidades de autossustento através do trabalho
doméstico e assim, construir relacdes com pessoas que centralizavam as decisfes
politicas: em sua maioria homens brancos com posses.

Ruth Landes, em A Cidade das Mulheres, ao enfatizar a presenca feminina na
lideranca do Candomblé, desconsidera as dinamicas de poder que envolvem género,
etnicidade e colorismo, reproduzindo uma leitura exotizante e limitada da realidade dos
terreiros. Sua abordagem ignora como a letalidade estatal incide de forma mais intensa
sobre os homens negros de Candomblé, alvos preferenciais da violéncia policial e das
politicas de exterminio que criminalizam corpos racializados e religibes de matriz
africana. Ao romantizar a suposta “feminizacdo” do Candomblé, Landes negligencia os
impactos da violéncia de Estado sobre os sacerdotes homens, escamoteando os atritos
histéricos entre racismo, masculinidade negra e repressao institucional, elementos que
estruturam as relacfes sociais e a permanéncia ndo apenas da intolerancia religiosa,
mas do racismo religioso no Brasil.

Pensando o contexto de surgimento e administragao dos terreiros, o papel da
mulher de candomblé vai além do desempenhado nas atividades religiosas. Ela é
mediadora e gestora ndo so das trocas de bens religiosos, como também das de bens
simbdlicos e econdmicos. A partir da definicdo anterior, € valido mencionar que o
estudo do mdltiplo papel gestor da mulher nos Ilés Axés € de grande relevancia, visto
gue esté relacionado a uma das dimensdes que conduz a vida em sociedade. O lugar
social ocupado pelas lyas, sem sombra de duvidas, possibilita-lhe o exercicio de um
poder fundamental para a vida em diaspora. E sobre, viver.

Este didlogo dos inUmeros papéis femininos de uma mesma mulher, se percebe
no cotidiano do terreiro e na interrelagdo do ilé com o seu entorno. A mesma mulher
que é a lyalorixa (Mae que cuida do Orixa) de um ilé, pode ser a professora da escola
onde sua comunidade religiosa se encontra. Ainda, a lyakekeré (Mde pequena do
terreiro e segunda pessoa na hierarquia da casa) deste mesmo ilé, pode ser
enfermeira no posto de saude da familia que atende o entorno do terreiro. Do mesmo
modo, lyajubon (Mae criadeira, responsavel por cuidar das pessoas em inicia¢&o)
pode ser a dona do mercadinho na rua do terreiro. Por sua vez, a lyamord (Mae que
cuida do ipadé de Exu), pode ser a gerente do banco nas proximidades do terreiro.

Se as lyas ha décadas além de gerenciar o ciclo litargico dos ilés e dos

primeiros movimentos em prol da libertagdo dos corpos negros escravizados,
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buscavam adequar as suas necessidades as realidades do territorio-casa em que se

encontravam, atualmente se percebe a reafirmacao desse lugar de conexao espiritual
e de luta, quando ao dialogar com agentes e 6rgdos publicos na construcdo de
agendas que reflitam os interesses de suas comunidades, através inclusive da
implementacdo e fiscalizacdo de politicas publicas que fomentam protecdo e

salvaguarda aos bens do povo de santo, iyas estdo a frente.
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Os exemplos acima reafirmam a interconexdo entre identidade, territorio,
género e religido, promovendo uma visdo de mundo que nos permita enxergar a nos
mesmas nao através das lentes do racismo ou de estereOtipos racistas, ou ainda
gualquer outro fundamento opressor, mas que nos permita focar de forma clara e
nitida, olhar para nés mesmas e para o0 mundo ao redor de modo critico e analitico,
ver a n0s mesmas primeiro e acima de tudo nos esforcando pela completude, pela
unido de coracéo, corpo, mente e espirito — pela comunidade.

Na organizagdo socioespacial interna dos terreiros, existem dois fatores
determinantes ao poderio da figura feminina na sua comunidade socioreligiosa: a
hierarquia e a senioridade. Hierarquia que classifica as pessoas por ordem de
chegada numa escala de valores; e a senioridade, de acordo com o Dicio — Dicionario
Online de Portugués, que traz a condicdo da pessoa mais velha, da que chegou
primeiro, com conhecimento ou experiéncia continuo de uma funcao.

Neste contexto, por causa da natureza coletiva do pacto religioso, é possivel
imaginar que um relacionamento hierarquico/sénior que exclua o sexo, outros direitos
e responsabilidades se tornem primordiais. Portanto, a iya que chega primeiro e
recebe direitos hierarquicamente altos na escala da comunidade socioreligiosa, sera
a primeira a ser servida para que se fortalecga, e a partir desta condicao de forga social-
religiosa-politica, fortaleca o presente e o futuro da prépria comunidade, declarando
guerra ou paz — o que melhor abarca os interesses e as necessidades do terreiro
naquele momento, levando em consideracdo os territérios sagrados para a
comunidade, além das porteiras do terreiro. (OYERONKE, 2021, p. 86; grifo meu)

Mae Hilda Jitolu, mentora espiritual do II€ Aiyé e que completaria 101 anos em
janeiro de 2024, é exemplo do quanto mulheres de candomblé, viabilizaram em seus
ilés a formacao e ainda inspiram as novas geracoes de lacos afetivos que se refletem
em solidariedade politica, econdmica, religiosa e étnica, a partir de seus terreiros de
candomblé. O Instituto da Mulher Negra Mae Hilda Jitolu (2023), é também fruto do
feminino no poder nos candomblés da Bahia, ao se pensar o terreiro a partir da iya,
mantendo viva a histéria e o legado dessa e de outras mulheres negras de terreiro

gue muito contribuiram para a valorizacao da cultura e religiosidade negra.
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3 FUNDAMENTOS METODOLOGICOS: PARA DESVENDAR A FORCA DA IYA
NO ILE AXE

Na construcdo do percurso metodolégico proposto para esta pesquisa, cuja
abordagem se da como fundamentalmente qualitativa, o tema escolhido pertence a
categoria estudo de caso, com abordagem de carater exploratério e com enfoque
gualitativo, complementado com métodos quantitativos para coleta e analise dos
dados. De acordo com Ludke e André (2020), essa técnica tem grande potencial a ser
desenvolvido na pesquisa direcionada aos estudos que visam identificar
particularidades e singularidades dentro de uma realidade.

Vale salientar que o estudo de caso precisa ser bem delimitado e deve ter
contornos préprios e bem definidos ao decorrer da pesquisa. Ademais, na sua
delimitacdo, busca-se retratar a realidade de forma completa e profunda, a partir do
uso de diversas fontes de informacdes (LUDKE; ANDRE, 2020). Vejamos as
elencadas para a realizacdo desta pesquisa. O estudo contempla duas fases: a
pesquisa documental e a pesquisa de campo.

Na pesquisa documental, pretende-se analisar registros historicos de formacao
e consolidacao do Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja, e documentos, fotos e escritos de
acervos pessoais referentes ao nascimento e consolidagdo do Terreiro. Também
serdo realizados levantamentos e andlises da atuacao das liderancas femininas do Ilé
Olominda em movimentos culturais e de género na educacdo antirracista e
antimachista no Territério de Identidade Recdncavo. Em paralelo, realizar-se-a
levantamento bibliografico com abordagem tedrica dos conceitos que balizam a
pesquisa: identidade, territério e territorializacdo, e uma andlise da categoria género
na perspectiva descolonial.

Sobre a analise documental, Lidke e André (2020) afirmam que essa é uma
técnica muito valiosa na abordagem qualitativa, pois os documentos constituem-se de
uma fonte importante de onde podem ser retiradas evidéncias que sustentam
afirmacdes e declaracfes da pesquisadora, além de representar uma fonte natural de
informacéao

O campo de estudo desta pesquisa € o Terreiro lI€ Ibse Olominda Axé Yemanja,
no qual se encontra o grupo de colaboradores entrevistados. O grupo € formado por

filhos mais velhos e mais novos do terreiro, 0s quais sao, atualmente,
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liderados pela terceira lya na gestdo do referido ilé. A intenco por buscar conhecer
essas pessoas se deu pelo compromisso de construir uma pesquisa baseada no
entendimento das suas concepc¢des sobre as dimensdes matrifocais do Terreiro
Olominda, suas préticas e abordagens cotidianas para as discussdes ligadas a tais
guestdes em suas respectivas posi¢coes no terreiro.

Na pesquisa de campo, foi possivel, através da observacao direta, penetrar no
espaco sagrado do terreiro, acompanhado seus rituais e cultos cotidianos, para
compreender as relagcdes de poder no espaco sagrado. Dentro desse processo de
observacéo, foi adotado o uso de um diario de campo no qual serdo observadas
guestbes como: qual o comportamento quando a liderangca chega? Qual o
comportamento quando a lideranca chega com o adja/xere? Como se comportam na
auséncia da lideranca?

Também serdo realizadas entrevistas semi-estruturadas, para resgate de
memoria e construgdo de narrativas biograficas com mae e filhos-de-santo do terreiro,
visando compreender o processo de formacéo e consolidacao do terreiro e ainda sua
interacdo com a comunidade local.

Para as entrevistas optou-se pela técnica da entrevista focalizada, visto que as
perguntas direcionadas as liderancas de coletivos femininos afroreligiosos
apresentam um unico ponto em comum: a dimensao matrifocal do Olominda frente os
desafios de género no cotidiano do ilé. Na sessdo das entrevistas, as liderancas
falardo livremente sobre suas concepcdes e modos de difusdo ao se abordar o
fendmeno analisado na ambiéncia religiosa.

As entrevistas foram realizadas com quatro segmentos de atores: a) atual
yalorixa do terreiro, para tracar a trajetéria histérica do Olominda, bem como
compreender sentidos e significados por ela atribuidos a gestdo matrifocal no ilé; b)
filhas e filhos de santo, para perceber como sentem e experenciam a gestao feminina
no ilé; c) yalorixas de terreiros do Territério de Identidade Recdncavo com
caracteristica similar de gestdo matrifocal; d) yalorixds e babalorixas de outros
terreiros do Territério, visando conhecer os nexos e relacdes com o 11é Olominda (os
roteiros com as questdes centrais destas entrevistas seguem no final do texto, no

Apéndice A). Ao todo, foram realizadas dez entrevistas, conforme Quadro 1, a seguir:
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Participante da Codinome Categoriade analise | Dataderealizacdo da
Pesquisa entrevista

Yalorixa do Terreiro Oxé Identidade Territorial. 19 de julho de 2024
Olominda Histdria do terreiro.

Género e suas

implicagcbes na

territorializacéo.

Fé e Espiritualidade.
Filha do Terreiro Odociaba Identidade territorial. 29 de junho de 2024
Olominda Histéria do terreiro.

Fé e Espiritualidade.

Género e suas

implicaces na

territorializacao.
Filho do Terreiro Al4 Domi Historia do Terreiro. 14 de julho de 2024
Olominda Fé e Espiritualidade.
Filho do Terreiro Erufolé Historia do Terreiro. Fé | 17 de julho de 2024
Olominda e Espiritualidade.
Filho do Terreiro Abia Historia do terreiro. 2 de setembro de
Olominda Fé e Espiritualidade. 2024
Babalorixa Terreirodo | Oyé Identidade territorial. 30 de junho de 2024
Recb6ncavo Fé e Espiritualidade.
Egbomi Terreiro do Logun Identidade territorial. 06 de julho de 2024
Recdncavo Histéria do terreiro.

Fé e espiritualidade.
Egbomi Terreiro Osoghd Identidade territorial. 06 de julho de 2024
Salvador Fé e Espiritualidade.
Yalorixa Terreiro do Yeruxim Identidade territorial. 04 de agosto de 2024
Recb6ncavo Género e suas

implicacbes na

territorializacéo.
Yalorixa Terreiro do Abebé Identidade territorial. 21 de agosto de 2024
Recdncavo Género e suas

implicagcbes na

territorializacéo.

Fonte: Elaborada pela autora, em 2024.

A andlise dos dados advindos das entrevistas foi realizada por meio da analise

de conteddo. Bardin (1977, p.15), define a metodologia de analise de conteddo como:

[...] um conjunto de técnicas de analise das comunicacdes visando obter, por
procedimentos sistematicos e objectivos de descricdo do conteldo das
mensagens, indicadores (quantitativos ou ndo) que permitam a inferéncia de
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conhecimentos relativos as condi¢des de producgdo/recepcdo (variaveis
inferidas) destas mensagens.

Diante da importancia desta pesquisa nos multiplos ambitos, a preocupacéo é
manter distancia de uma “compreensio espontanea” dos dados como alerta Bardin
(1977), ao passo que a postura vigilante e critica permitira atribuir significados
atinentes aos dados coletados.

De posse dos dados coletados, criticados, revistos e selecionados, iniciou-se a
categorizacdo dos mesmos, com base nas seguintes categorias de analise definidas
a priori: a) Identidade territorial: o terreiro como espaco sagrado para o candomblé; b)
Histéria do Terreiro Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja: formacao e consolidacéo; c)
Género e implicagdes na territorializacéo: a matrifocalidade no O Ilé Ibse Olominda
Axé Yemanja; e d) Fé e Espiritualidade / Religiosidade.

Espera-se que as questdes pertinentes a cada categoria respondam ao
interesse de elucidar o papel da lya na dinamica identitaria territorial e religiosa do
Terreiro Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja, tornando este estudo uma efetiva
contribuicdo para a compreensdo do lugar do culto afro-brasileiro no cenario de
diversidade de género, social, cultural e territorial contemporaneo.

Com o desenvolvimento desta dissertacdo, espera-se dar visibilidade ao
Territorio de Identidade Recbncavo , e também ao Terreiro Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja, que abriga grande diversidade de manifestacdes culturais e matripotentes,
saberes e fazeres dos diferentes sujeitos sociais, como é o caso das iyas, por
exemplo, e que muitas vezes n&o s&o valorizados no contexto socioreligioso de
terreiros. Por isso, trata-se de um estudo de caso que propde reflexbes sobre as
matrifocalidades de terreiro, em que o global e o local estdo presentes e imbricados,
conforme sera visto adiante.

O papel da iya, a consisténcia e saberes matrifocais atentas para a vertente
gestora sociocultural do terreiro sdo o elemento singular que demarca esse estudo,
conforme sera evidenciado nas proximas paginas. Por isso, considerando que a
matripoténcia deve partir do real vivido pelos adeptos, este trabalho podera colaborar
com novas discussdes sobre a importancia do uso de metodologias que venham
fortalecer as abordagens sobre as potencialidades da Matrifocalidade com enfoque

sociocultural nos territérios dos espacos sagrados dos terreiros de



39

Candomblé.

Concluimos este capitulo reforcando que a metodologia adotada foi desenhada
para captar as dinamicas complexas e os significados profundos que perpassam a
gestdo social e a matrifocalidade no Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja e as suas
implicacBes na territorializacdo junto a outros terreiros de candomblé do Recéncavo
Baiano. A divisado das entrevistas, apresentada no Quadro 1, foi estruturada de modo
a garantir uma abordagem respeitosa, contextualizada e sensivel a ancestralidade e
a oralidade, caracteristicas centrais do Reconcavo Baiano e das tradigdes de terreiro.
Esse cuidado metodol6gico permitiu a constru¢cao de um campo de investigacao onde
vozes, historias e praticas se entrelagam, possibilitando uma andlise que valoriza tanto
a experiéncia coletiva quanto a singularidade das liderancas e participantes,
consolidando o papel da matrifocalidade enquanto pilar organizador e sustentador da

gestéao social no espaco pesquisado.



40

4 ILE IBSE OLOMINDA AXE YEMANJA: SOB OS OLHOS DAS IYAS

Figura 3: Olhos das lyas.
Fonte: Arquivo Olominda, 2023.

Ma ré ré mara bo odo xa ré na
lya Ogunté
Ma ré ré mara bo odo xa ré na
Oniaarae
Ma ré ré mar abo odo xa ré na

Saude ndo acaba com a cheia do rio somente expande

lya Ogunté

Saude néo acaba com a cheia do rio somente expande

Senhora que conforta a humanidade

Saude ndo acaba com a cheia do rio somente expande
(Fragmento de cantiga do run do Orixa Yemanja).
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Neste capitulo é abordado o recorte espacial demarcado nesta pesquisa: o
Terreiro IIé Ibse Olominda Axé Yemanja, situado em Muritiba, na regido do Territério
de Identidade Recbncavo. Parte-se do pressuposto de que esse terreiro tem uma
importante contribuicdo na historia de Muritiba, seja no processo de desenvolvimento,
seja no legado de luta e resisténcia do terreiro como territorio reafricanizado ou, ainda,
na grandeza da sua materialidade estampada na for¢ca do seu patrimonio edificado.

Ao enfatizar o Olominda na cidade de Muritiba, é impossivel ndo revelar o
Recbncavo, territério, regido, matriz ancestral, grande por¢cao de terra no entorno da
Baia de Todos os Santos. Nessa grandiosa por¢do, como mostrara este capitulo,
comportam municipios baianos marcados por singularidades e pluralidades culturais,
proponentes/resultantes de identidades diversas.

E é nesse contexto de se pensar o Reconcavo e a dimensao do vivido no
Terreiro Olominda na cidade de Muritiba, nos seus lugares e na sua grandiosidade
cultural — que perpassam o material, o imaterial e 0 simbdélico — que ancoraremos este
capitulo. Assim, busca-se enfatizar essa dinamicidade, fomentadora de identidades e
territorialidades culturais, visualizadas na leitura do espaco sagrado desse terreiro.
Serdo produzidas reflexbes em busca de uma proposta que contemple a
matrifocalidade, a importancia e a riqueza de “ser do Recéncavo”, conforme enfatiza
Caetano Veloso na musica Reconvexo.

As reflexdes deste capitulo estdo ancoradas nos seguintes questionamentos:
quais sdo as concepcdes defendidas/construidas sobre Recbncavo na
contemporaneidade? E possivel se pensar no Reconcavo, enquanto regiéo e territorio
de identidade(s)? Qual a importancia do Olominda para Muritiba e 0 Recdncavo?
Quais motivos levam o Olominda a possuir extensa diversidade cultural? Quais
territérios culturais emergem do espaco sagrado do Olominda? Como o material € 0

imaterial estdo presentes nos elementos culturais do Terreiro Olominda?
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4.1 AO TOQUE DO ADJA: FORMACAO E CONSOLIDACAO DO OLOMINDA
COMO TERREIRO MATRIFOCAL

O Terreiro 1€ Ibse Olominda Axé Yemanja esta localizado em Muritiba, na Rua
Danneman, N°. 686, em uma das vias de acesso a cidade e funciona o ano inteiro,
atendendo ao publico externo/nédo adepto do ilé apenas em dias e horarios marcados
fora do calendério festivo anual. O terreiro atende ciclicamente abias, iniciados e
egbomes. Séao filhos da casa que vivem préximos ou nela mesma, e também os que
residem nos espacgos extra-municipio e que praticam regularmente os dias de
migracéo para o religare.

Conforme apontam os dados de analise documental, sdo 5 filhos de santo
vivendo no territério do espaco religioso que disponibiliza de uma boa infraestrutura,
com 2 salas grandes de convivéncia, 2 cozinhas, 3 banheiros, 2 despensas, 3 quartos
amplos, mini horta, galinheiro, um memorial chamado carinhosamente de Cantinho da
vovo, 8 quartos de santo, mais um roncg, a sala de jogo e o barracdo, bem como uma
lavanderia e 2 garagens, e ainda, um espaco de lazer para todas as idades. Esta, € a
constituicdo arquitetbnica atual. O que hoje é o ‘Cantinho da Vov¢’, ja foi também
galinheiro e abrigou um enorme pé de seriguela.

Fundado em Janeiro de 1980, e com trés liderancas dentro dos quarenta e trés
anos de existéncia, é impossivel contabilizar o numero de filhas e filhos iniciados ou
gue escolheram o Olominda para se reconectar com a sua espiritualidade. Instituido
por uma mulher Negra, de familia pobre e periférica — Martinha Pereira Santana, a
Mé&e Martinha de Yemanja — que apesar de iniciar sua caminhada afroreligiosa com o
Babalorixa Manoel Cerqueira de Amorim (Pai Nezinho de Ogun), quando decidiu
passar pelos ritos iniciaticos ele ja havia falecido, sendo entédo iniciada por outra
mulher Negra - Mde Cacho de Obaluaé do Axé Portéo, filha carnal e herdeira do llé
Axé Ibse Alakett Ogum Megegé -, enfrentou a perversidade e complexidade do
racismo e do machismo em suas mais variadas expressdes, para conseguir viver a
sua religiosidade em paz e com dignidade.

Dofona (a primeira) de um barco de oito pessoas, ja renasceu imersa no
aprendizado de suas responsabilidades: abrir, sustentar e ampliar o que um dia seria
0 seu terreiro, sob os designios dos Orixas. O contato forte de Martinha com o

candomblé se estreitou através do seu casamento com Alexandre Pereira
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(Babalorixd de Ogum), mas as suas primeiras experiéncias com a religido de matriz
africana se deram através de sua mée, Joana Santana, ekedji e adepta do candomblé.
Aqui, percebe-se desde cedo arelevancia e imbricacéo da matrifocalidade e da gestéo
social — num primeiro momento a partir da propria existéncia -, na vida de Martinha e
também do Olominda.

A lya fundadora do Olominda trabalhou como charuteira na Fabrica de
Charutos Danneman na cidade de Muritiba, fabrica que leva o mesmo nome da rua
onde se encontra a Ultima casa de morada das duas primeiras iyas da casa-terreiro.
lya Martinha, além de charuteira e iyalorixa, também exerceu o oficio de parteira —
gue lhe rendeu incontaveis afilhadas e afilhados, inclusive com o direito de lhes
escolher o nome de batismo. Foram tantas criancas aparadas que o amadrinhamento
foi se transferindo para a sua filha Maridalva, e as suas netas Josemare e Marineide.

Do casamento com Alexandre Pereira, Martinha teve dois filhos: Maridalva e
Marivaldo (atualmente falecidos). Sendo Maridalva sua acompanhante fiel no
exercicio de sua fé, e no enfrentamento ao machismo disfarcado de ciimes de seu
marido Alexandre. Foram inimeras perturbacdes do sossego, ameacas e tentativas
de homicidio partindo de Alexandre. Certa de outras possibilidades melhores de vida,
Martinha pediu o desquite, conhecido hoje como divoércio. Foi um processo turbulento,
com tentativas de silenciamento e uma mudanca forgcada de casa.

S6 apos a homologacdo de sentenca favoravel e com ordem judicial e
acompanhamento policial, € que Martinha, juntamente com a sua filha Maridalva, seu
genro José Edmundo, e seus trés netos — Neta, Neide e Eduardo -, voltou ao imovel
gue foi e € mais do que lar/espaco fisico: é territorio sagrado. A dedicacdo a causa
pessoal e comunitaria, abriu caminhos para a conquista de direitos. O direito de existir,
o direito de continuar nos moldes que desejava a sua familia sanguinea, o direito de
professar livremente a sua fé. O direito de ser quem se €, em inteireza.

Em meio a reforma da estrutura fisica da casa-terreiro, bem como do replantio
de axé — o ato de ‘plantar o axé’ é um ritual de consagracao especifico em que se
planta literalmente a forca sacra nas proprias bases/chdo do templo, sendo o axé a
energia/forga vital que permite que as coisas existam, cresgcam e se manifestem na
comunidade -, adeptos foram chegando as aguas do Olominda, para se reconectar

com a sua espiritualidade.
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Eram necessérias sacas de grdos como o arroz e o feijao para alimentar toda
a comunidade no ciclo festivo das aguas, em janeiro, que tinha por culminancia a festa
de lemanja no ultimo sdbado do més. Repetidas as vezes que familias inteiras faziam
a migracao para o terreiro em tempos de rituais e festas que integravam o calendario
anual da casa. Desse modo, com as portas abertas, o Olominda foi crescendo fisica
e simbolicamente no Territorio de Identidade Recdncavo entre as décadas de 1980 e
1990.

As marcas do enfrentamento ao racismo e machismo durante a vida,
manifestou-se em uma Diabetes Tipo 2 — de cunho emocional em Martinha, com forca
entre 0os anos de 1990 e 1995: todo cuidado era pouco com as feridas, e a reducéo
expressiva de sua capacidade de visdo. Com as limitagdes fisicas da doenca, ela
adaptou o cumprimento de algumas de suas fun¢cdes como yalorix4, mas sem abrir
mao delas. Com a confianga total que tinha em sua filha Maridalva, a incubiu da
cozinha do ilé, da transmissdo de fundamentos do culto, e da organizacdo e
sustentabilidade financeira da comunidade. Importante ressaltar, que mesmo com a
visdo reduzida, Martinha ainda atendia filhos da casa e clientes para jogar buzios,
atividade que em muitos momentos do periodo mencionado anteriormente,
desempenhava acompanhada de sua neta Marineide, iniciada de lansd, para que
conferisse as ‘caidas dos buzios’ e anotasse as recomendag¢bes do oraculo para o
consulente.

O agravamento da diabetes € a causa da morte que consta na certidao de Obito
de 1995, de Martinha Pereira Santana. Um ano de luto no ilé, um ano de siléncios, um
ano de redirecionamentos. Mesmo doente, a sua morte pegou a familia sanguinea e
espiritual de surpresa, o que contribuiu para um lapso temporal maior do que o um
ano tradicionalmente esperado nas casas de candomblé para se reabrir e retomar as
celebracdes e liturgias da comunidade sob nova direcéo.

A reabertura oficial e publica do ilé se deu em janeiro de 2000, com o
reconhecimento e instituicdo da vontade dos Ancestrais, por Maridalva Pereira dos
Santos como a nova Yalorixa e segunda no exercicio da maior funcdo hierarquica do
Olominda. lya Maridalva de Nana, filha mais velha de lya Martinha, foi também iniciada
pela Yalorixa Cacho em janeiro de 1980. Na transi¢cdo para a nova lideranga, muitos

filhos buscaram outras casas, outros permaneceram e ainda permanecem —
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como é o caso da Ekedi Mad4, do Ogan Claudinho e da Egbome Neide, todos
iniciados ao orixa Obaluaé — e alguns outros chegaram.

Durante os 21 anos a frente do Olominda, viiva, mae de trés filhos, avo de trés
netas e bisavd de um bisneto, iya Maridalva de Nand, buscou suprir uma preocupac¢ao
latente: preparar a nova sucessora/lideranca partindo da consanguinidade e
matrilinearidade. Para tanto, em todos os eventos de dialogo com 6rgaos e agentes
governamentais no ambito municipal que participou, fazia questédo de levar as netas,
Priscilla e Lays, ainda na condi¢do de abias, ja que suas filhas demonstravam maior
interesse pelos assuntos internos e de bastidores do funcionamento do llé. A
educacédo € um elemento que marca a vida pessoal, social e religiosa da segunda iya
afrente doilé.

Professora aposentada, voltou a escola ressignificando a velhice e o seu servir
no mundo. No equilibrio entre as fun¢des das quais escolheu e das que foi escolhida,
iya Maridalva era muito procurada para rezar criangas, fazer remédios que aplacasse
desequilibrios menstruais, e magias que apaziguasse as brigas em casa. Apesar de
nao ser parteira como a sua mae, aprendeu muito dos cuidados com bebés, criancas,
gravidas, paridas e tentantes ao acompanhé-la e observa-la no desenvolvimento com
as medicinas tradicionais sagradas.

No janeiro de 2018, iya Maridalva p6de acompanhar a iniciagcdo de duas das
suas netas — Priscilla e Lays -, no Olominda. Momento importante de reafirmacao da
forca do terreiro em seu territério, bem como dos lacos consanguineos da familia da
lya. A iniciagdo das netas é sindnimo de continuidade e resisténcia deste territorio
sagrado e desta familia.

O Olominda fecha mais uma vez suas portas em 2021. 03 de marco de 2021,
falece a yalorixa Maridalva, tendo como causa da morte, infarto. Embora diabética tipo
2 como a sua mae, foi a parada do corag&o que marcou o fim de sua vida. A passagem
de Mae Mari, como também era conhecida e chamada, pegou todos de surpresa...
guatro dias antes ela se emocionou e se divertiu muito ao lado de familiares e amigos
na festa de comemoracéo ao ciclo de sete anos das Egbomis Sidnéia de Ogum e
Patricia de Oxum, bem como a iniciacdo do yawo Ramon de Oxum, no |Ié Axé Ayra
Omo Odé Taodé, terreiro do seu entdo Babalorixa, Rui Carlos de Xang®.
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Apds um ano em concha, seguindo os designios da Ancestralidade, toma-se
conhecimento da nova yalorixa da casa: Josemare de Xang®, filha carnal mais velha
da ultima iya a assumir o cargo. Devido ainda ao periodo pandémico da Covid-19 e
com consideravel parcela da comunidade integrar a zona de risco do virus (idosos,
criancas menores de cinco anos e portadores de doencas cronicas como a diabetes),
foram realizadas as celebragdes e ritos internamente.

Entdo, em 28 de janeiro de 2023, cumprindo o legado sagrado, a yalorixa
Josemare de Xangb foi apresentada em cerimbnia publica para toda a sociedade
interna e externa do Olominda como a nova yalorixa do Ilé. Josemare tem 50 anos, foi
iniciada para o Orixa Xangb ainda menina, aos 7 anos, pelas maos da mesma iya que
a sua mae e a sua av0. Gedgrafa de formacao, professora ha 30 anos, casada, avo
de Davy e Laura, e agora, além de Priscilla e Lays, mée de muitas e muitos — os que
seguem, 0s que chegam e os que virao.

Mé&e Neta (apelido dado pela bisavé Martinha em seu nascimento), como é
chamada pelos filhos da casa, tem equilibrado as atividades como professora e
gestora universitaria, com agora a de gestora também da comunidade-terreiro. Um
traco que se percebe nas trés liderancas do terreiro, € que todas elas exerciam
funcdes profissionais remuneradas, fazendo com que nao dependessem/dependam
da religido para sobreviver.

Este — o protagonismo da terceira geracdo de uma mesma familia
consanguinea e de axé a frente da mesma comunidade religiosa ha 43 anos — € um
capitulo da histéria em construcdo. Mais do que um marco que se cria aqui, se inicia
uma forma de pensar e agir, uma gestao social e religiosa do territério que tem
envolvido varias camadas da vida em sociedade e muitas acfes positivas.

Acompanhemos a matrigestdo da mais nova iya.

4.2 NOS CAMINHOS DA GESTAO SOCIAL: A MATRIGESTAO E AS AGUAS DO
OLOMINDA

Nas licbes de Rosana Boullosa (2017), a capacidade de pensar, de se
organizar e reorganizar, de pensar além dos instrumentos da racionalidade da

administracao, partindo de uma gestao pensada em outros instrumentos subjetivos é



47

a metodologia mais adequada a uma gestao social do territério. Ou seja, uma gestao
pautada na interdisciplinaridade, na justica social e reflexividade.

Alguns dos valores atinentes a gestao social acima mencionados, também séo
perceptiveis na gestao social territorial de terreiros de candomblé, e no caso em tela,
se apresentam em uma territorialidade contraponto do patriarcado, posto ser um
modelo de gestdo baseado na for¢a e na centralidade da mulher que atua como lider
de uma comunidade.

Aqui, na matrigestdo do Olominda, a iya-mulher quem dita as regras por deter
o poder de continuacao da linhagem, € quem exerce deliberagdo sobre 0 bem comum
(a preservacao, salvaguarda e continuidade do ilé axé). O mundo nasceu de uma
mulher preta chamada Africa, e essa memaria ancestral matrigestora se revela nos
candomblés com vyalorixas a frente das casas, mas também na politica publica do
bolsa familia — que € o maior programa de transferéncia de renda do Brasil , com foco
nas mulheres-maes em situagao de vulnerabilidade econdmica e social, sobretudo as
mulheres negras e periféricas que hoje sdo as chefes de mais de 50,9% dos lares
brasileiros (BRASIL, 2023).

Esse olhar sensivel e estratégico sobre o todo, promove avangos no ambito da
interorganizagcdo Olominda, com a finalidade de projetar o llé Axé de maneira
consciente tanto para o Territério de Identidade Recdncavo, como para a Bahia, que
na concepcao contra hegemonica iorubana de género, ensina especialmente, viver
em comunidade. Para tanto, elemento basilar dessa matrigestdo, a manutencdo dos
modos de vida e saberes ancestrais é prioridade na atuacdo expressive da iya no
didlogo com a sua comunidade e também com o poder publico.

Logo nos seus primeiros 2 anos de gestdo, nota-se a conducdo social e
politizada do Olominda por sua atual iyd. Em seu discurso na camara de vereadores
de Muritiba, na manha de 28 de julho de 2024, em evento nomeado Medalha de
Valorizacao Ancestral oriundo do Projeto de Lei N°® em homenagem a mulher negra e

ao povo de santo da cidade de Muritiba, ela destacou que:

A Yalorixa Martinha de Yemanja — sua avd — da nome a essa que deve
preservar e valorizar a mulher preta, a mulher de axé e ao povo de santo.
Mas o que eu quero mesmo dizer é que a gente teve a honra de ser a minha
avo... mas qualquer uma dessas mulheres de axé indicadas, qualquer uma
dessas mulheres de axé que fosse escolhida, nds estariamos muito bem
representados. Sao mulheres de forgca, mulheres de axé, mulheres que
tiveram as suas trajetérias de vida dedicadas ao Orixa. Entdo eu s6 posso
dizer da nossa alegria e desejar que essa lei fortaleca 0s nossos terreiros,
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fortaleca o povo de santo. (Yalorixa Josemare de Xangd, discurso na Medalha
Valorizag&o Ancestral 2024, Muritiba-Ba).

Seguindo o fluxo das aguas Olomindenses, a atual yalorixa da casa frisa a
matrifocalidade da sua comunidade. Questionada sobre a histdria constitutiva do
terreiro, a entrevistada destaca que a linhagem além de matriarcal, é sanguinea —
caracteristica presente em outros terreiros do territério de identidade recéncavo como
0 Banda Lecongo em Maragojipe e o llé Kai6 em Cachoeira. Ainda sobre o forte
sentimento de pertenca ao territorio do recéncavo e essa confraria de mulheres de
candomblé que por aqui fazem histéria, Mae Claudia de lans&, com casa aberta no
Rio de Janeiro, em sua exposi¢do no evento Medalha Valorizagdo Ancestral 2024,
destacou: “a for¢ca das mulheres de fé e de axé do Recbncavo... aqui, eu me sinto em
casa, me encontrei de novo. Eu néo fui iniciada aqui, peco agb a vocés... mas nada
se compara a energia, as mulheres que fazem o candomblé neste lugar.”

Méae Neta de Xangb acenou positivamente com o ori, concordando com as

palavras de M&e Claudia. Sobre esta for¢ca feminina, em entrevista Mae Neta destaca:

E um terreiro matriarcal, esse € um ponto muito importante de destacar, € um
terreiro que tem na sua histéria 0 comando e a lideranca de mulheres; que
por uma caracteristica do terreiro a sua sucesséo € na linha bioldgica. Entéo
a primeira yalorixa foi minha bisavé Martinha de Yemanja, a ela sucedeu a
minha mae biolégica — Mae Mari de Nana, e com a passagem da minha mée,
eu sigo ai na lideranga do terreiro. Entdo € um terreiro em que as mulheres
tém total e absoluta forga, que desde janeiro de 1980, portanto ha quase 45
anos, vem ai mantendo a tradicdo do candomblé, preservando os seus
fundamentos e, promovendo uma aproximagao entre as pessoas, 0S Seus
filhos, os seus adeptos e a religido, por que é isso que um terreiro de
candomblé precisa se prestar se a gente levar em conta que religido € sempre
muito pessoal, € algo individual, € uma forma de ligacédo ou de religacédo da
pessoa com o divino, com o sobrenatural... no Nnosso caso com 0s orixas, que
séo as nossas pedras basilares do candomblé. (Entrevistada Oxé, 2024)

A preservacao e valorizacao do Ilé Olominda a partir das memorias construidas
ao longo dos 44 anos de gestéo integralmente matrifocal do material e imaterial da
comunidade, conforme Gongalves (1996), assinala o centro simbalico e ritual, ndo sé
do barracdo onde se ergue mas de todo o terreiro. Aqui, 0 espaco fisico do terreiro
aparece como portador de elementos indispensaveis na ritualizacdo da politica social,

religiosa e cultural do terreiro. Casa de agua ou casa de mae, reforca o
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sentimento da matrifocalidade percebida por filhos, adeptos, amigos, visitantes e
curiosos... com memorias construidas individualmente a partir de cada ya, do grupo

de filhos e filhas, e das interacdes entre ambos e o territorio onde se encontra.

4.3 PERSPECTIVAS CULTURAIS: OLOMINDA E O TERRITORIO DE IDENTIDADE
RECONCAVO

Um dos marcos da colonizacdo e do fatidico 13 de maio de 1888, foi a
comercializacdo de terras no nordeste brasileiro e também no reconcavo baiano,
produto do colonialismo, via capitanias hereditarias. Terras estas, sistematicamente
negadas as pessoas afrodescendentes ou africanas e praticantes de uma fé preta
como o Candomblé, que devido a extensdo territorial brasileira, familias e grupos
étnicos inteiros foram separados e muito do culto bebeu da fé catdlica, que resultou
no sincretismo religioso.

N&o ha como falar de trajetorias negras a partir do terreiro de candomblé, falar
de mulheres de axé, sem lancar mao da geografia e da territorialidade. Nas lices do
grande geografo baiano Milton Santos (1999), “o territério € o lugar em que
desembocam todas as acles, todas as paixdes, todos os poderes, todas as forcas,
todas as fraquezas, isto €, onde a histéria do homem plenamente se realiza a partir
das manifestacdes da sua existéncia”.

O processo de formacao do territério brasileiro remete as suas origens a Bahia,
historicamente. Desse modo, o estado é palco de latente atividade cultural presente
em todas as regifes, assim como é marcado pela presenca de tantos que aqui
deixaram e deixam, trouxeram e trazem um pouco de si, seja através de contribuicdes
musicais, gastrondmicas, literarias, artisticas, religiosas e nas lutas pelas resisténcias
e pelas conquistas.

Conforme Silva (2023), é principalmente a partir da méo de obra escrava que
se difundiram os legados, conhecimentos e ancestralidade no Recdncavo, tornando
essa regiao da Bahia, até os dias atuais, uma importante referéncia em diversidade,
religiosidade, sincretismo, manifestacdes e expressdes culturais variadas, como sera

abordado posteriormente neste capitulo.
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O Recodncavo é celeiro onde o turismo se desenvolveu principalmente pelo seu
contexto historico, que esta relacionado a cultura afro-brasileira; como é o caso do
Bembé do Mercado, da Festa da Boa Morte e do Presente das labas. Como visto,
muitas festas e tradicbes culturais no Recdncavo, remontam suas origens a
religiosidade, sobretudo ao candomblé quando sdo atribuidas a orixas de grande
popularidade e devocao na Baia de Todos os Santos como Oxum e Yemanja.

O Bembé do Mercado, também conhecido como Candomblé de rua, € uma
festividade religiosa afro-brasileira, que ocorre anualmente nos dias 11 a 13 de maio,
em agradecimento pela abolicdo da escraviddo, na cidade de Santo Amaro, no
Territorio de Identidade Recdncavo.

A festa de Nossa Senhora da Boa Morte € uma das celebracgdes religiosas mais
importantes da Bahia, ocorre anualmente na cidade de Cachoeira, localizada no
Territério de Identidade Recdncavo. Essa celebragéo é conhecida mundialmente pelo
fato de ser organizada por mulheres negras idosas que juntas formam uma das
primeiras irmandades exclusivamente femininas do Brasil.

O ‘Presente para as labas’ é uma festividade religiosa afro-brasileira, que
ocorre desde 2022, anualmente, no primeiro domingo de maio, em agradecimento as
iabas — Orixas femininos — pela vida, saude e prosperidade do povo de santo, na
cidade de Muritiba, localizada no Territorio de Identidade Recéncavo.

Eliade (1999, p. 76), ja apontava que as festas sdo acontecimentos que sempre
caminharam em conjunto com a religiao desde os primérdios da humanidade, [...] pois
se observarmos as festas dos povos da antiguidade, notamos uma preocupacao
‘magica’ de agradecer a natureza ou suplicar protecdo as entidades divinas”. Assim
sendo, nota-se que a fé e a festa possuem uma relagao intrinseca, sendo que “[...] as
vezes, é dificil assinalar com precisdo as fronteiras entre rito religioso e divertimento
publico”, (DURKHEIM, 1989, p.456). Assim, tem-se que, no Recbncavo, a fé
transforma-se em folia, e ndo existe folia sem musicas e boa gastronomia.

Nesse sentido, o Recdncavo foi e ainda € uma grande incubadora musical e
gastronémica. Tem-se como destaque o samba de roda, género e forma ancestral “da
tradicdo da cultura africana trazida pelos negros escravizados, fundida, principalmente
com elementos da cultura portuguesa” (CARVALHO; SERPA, 2015, p. 76). Dessa

forma, consolida-se como uma relevante expressdo cultural e
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identitaria da regido — que foi reconhecida como Patriménio Oral e Imaterial da
Humanidade pela Organizacdo das Nacdes Unidas para a Educacédo, a Ciéncia e a
Cultura (UNESCO), desde o ano de 2005.

Na cidade de Muritiba, ha o grupo Filhos do Paraguai e “Segura Velha”, ambos
criados pelo Mestre Avelino (in memoriam). No quesito gastronomia, ainda em
Muritiba, ha uma série de quitutes provenientes da jaca — como licor, doce e mogqueca,
feitos e comercializados pelo empreendimento Frutos da Terra Quilombola, atravées
da unido de algumas mulheres da comunidade quilombola de Baixa Grande, em S&o
José do Itapord, na zona rural de Muritiba. Foi também, em terras muritibanas que
surgiu o coletivo Mulheres de Axé do Brasil, liderado pela lyalaxé Jugara Lopes do llé
Axé Oba Laja.

O Samba de Roda Filhos do Paraguai faz referéncia ao Paraguai, bairro
muritibano de origem dos musicos e demais integrantes do grupo. Além do grupo de
Samba de Roda, o mestre Avelino manteve viva a tradicdo do “Segura a velha™
manifestacdo em que uma pessoa vestida da cintura para cima como um boneco e da
cintura para baixo como se fosse uma mulher idosa, carregando o boneco em suas
costas, com uma performance animando o publico presente, enquanto masicos tocam
cantigas tradicionais, como samba de roda. (ASSOCIACAO DE SAMBADORES E
SAMBADORAS DO ESTADO DA BAHIA, 2021). O mestre Avelino
faleceu em 2022, e com o seu falecimento, o grupo passou a ser conduzido pelos
seus familiares.

Sao inimeros os terreiros de candomblé presentes no Territério de Identidade
Recbdncavo, que também sdo reconhecidos como patrimdnio cultural do estado da
Bahia. Dentre eles, de acordo com os dados da SECULT (2019), contribuem para a
formacédo da expressao identitaria afro-brasileira do Recdncavo os terreiros e templos
de nacbes Kéto, Nagb e Gége. Sao alguns deles: Asepo Eran Opé Oluwa — Viva Deus,
Humpame Ayono Huntdloji, 11é Axé Itaylé, IIé Axé Ogunja, Aganju Didé, Loba’Nekun —
Casa de Oragdo, Loba’Nekun Filho, Raiz de Ayra, Ogodé Dey e llé Axé Qju Oniré,
sediados nos municipios de Sao Félix, Cachoeira e Santo Amaro.

Ativo em festejos religiosos e profanos em Muritiba, o Terreiro Olominda
disseminou e dissemina ancestralidade, lutas e legados de resisténcia do povo de
santo. Seja nas Lavagens de Agua durante a Festa do Bonfim; ou ao abrir as portas

do terreiro nas segundas-férias de agosto para o famoso banho de pipoca de
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Obaluaé e mingau de Nana; com baianas em desfiles civicos no aniversério da cidade;
na feijoada de Ogum e a reza de Santo Antdnio, bem como o amala de Xangb em
junho; o caruru dos erés; a Festa das lyabas em janeiro com o escaldado de peru e
chopp para celebrar o ciclo de obrigacdes religiosas; e ainda no recente e importante
Presente das labas da cidade, que vem sendo realizado desde maio de 2022 — em
homenagem as maes/iyas, e como marco de manifestacdo do povo de santo
muritibano.

Desse modo, diante das inUmeras contribuicdes culturais materiais e imateriais
apresentadas, nota-se, realmente, uma regionalizacdo do Recbdncavo enquanto
Territério de ldentidade, marcada ndao sé por uma identidade, mas diversas outras,
potencializadas pelas contribuicbes e legados que conferem a esse territorio uma
grandiosa diversidade cultural, notadamente presente nos contextos afro-
religiosos dos seus municipios.

Para Tonaco (2017), a organizagdo dos territorios religiosos evidencia as
vertentes politicas e religiosas presentes naquele espaco no qual determinada religido
estd presente. Assim, compreende-se que o territorio religioso se organiza por
intervengao “[...] de experiéncias, isto pois a experiéncia territorial das religiosidades
€ uma projecao de vivéncias, ou seja, € uma expressao da condicdo humana ou das
relagcbes humanas no cotidiano” (TONACO, 2017, p. 3).

Assim, em Muritiba, a cidade abriga o Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja,
atualmente uma das comunidades afro-religiosas matrifocal mais importantes da
cidade, além de congregar diferentes celebra¢cbes catdlicas, como por exemplo, as
trezenas dedicadas a Santo Antonio.

A partir do territério reafricanizado do Olominda, surgem 0s seguintes
guestionamentos: o que € a territorialidade do Olominda? Quais territérios emergem a
partir do calendario festivo e ritualisco do Ibse Olominda? H& direitos ameacados na
territorialidade do Olominda?

Pretende-se responder esses questionamentos apds a coleta e andlise de
dados de acordo com o referencial teérico de territério, interseccionalizando género,

identidade e religiosidade.



5 A MATRIFOCALIDADE E A GESTAO SOCIAL NO ILE IBSE OLOMINDA AXE

YEMANJA: RESISTENCIA E CONTINUIDADE

Figura 4: Resisténcia
Fonte: Arquivo Olominda, 2023.

A xala obi Nana ay6
Obi kan ka odo

Cubramos ao nascer Nana para termos alegria

A0 nascer n0sso coragao conta com o Seu rio

(Fragmento de cantiga do run do Orixa Nana)
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Neste capitulo, pretende-se organizar os resultados da pesquisa, articulando
as narrativas dos colaboradores as observacdes diretas realizadas no I, bem como
as percepcdes de outras comunidades de terreiros e balizadas pela fundamentacao
tedrica da pesquisa.

Mais uma vez, eu saudo a minha ancestralidade. Impossivel discorrer sobre as
narrativas e realidades dos colaboradores dos e nos ilés participantes desta pesquisa,
sem fazer o movimento de Sankofa. O conceito de Sankofa (Sanko = voltar; fa =
buscar, trazer) tem origem em um provérbio tradicional entre os povos de lingua Akan
da Africa Ocidental, em Gana, Togo e Costa do Marfim. Em Akan “se wo were fi na
wosan kofa a yenki” que pode ser traduzido por “ndo é tabu voltar atrds e buscar o
que esqueceu”. (FioCruz, Projeto Sankofa. 2018)

Sankofa também ganhou notoriedade como um simbolo Adinkra, sendo
representado como um passaro mitico que voa para frente, mas que tem a cabeca
voltada para tras e carrega no seu bico um ovo, o0 mundo, o futuro. Seguindo os
ensinamentos de Sankofa, a possibilidade de voltar atras, as minhas raizes - as raizes
do Ilé Olominda - , para poder realizar meu potencial de preservar, valorizar e construir
memorias para avangar em minha comunidade. Sankofa é, assim, uma realiza¢do do
eu, individual e mas também, coletiva. O que quer que seja que tenha sido perdido,
esquecido, renunciado ou privado, pode ser reclamado, reavivado, preservado ou
perpetuado, tomado posse outra vez.

E neste diapasdo, que volto aos contos de M&e Beata de Yemanja, as
epistemologias de Mae Stella de Oxéssi, e também as histdrias que ouvi da minha

avo, Maridalva de Nana.

‘A leveza do siléncio traz uma concentracdo de energias e, assim, a
imanéncia do que sempre esteve em poténcia aflora e me permite perceber
atos e cenas da vida na minha mais remota memoria sempre amparada por
cantigas, gestos significativos, rezas siléncios e cuidados de todas as
mulheres mais velhas da casa. O fio do tempo e da histéria foi sendo
desdobrado deixando livre a possibilidade para a escrita de uma nova
histéria. Histéria da minha vida restaurada. Como ja nos encantou o poeta
Gil, nosso Oba de Sangoé: Pra nascer Tem que morrer pra germinar. Plantar
nalgum lugar. Ressuscitar no chdo. Quem podera fazer?” (Matripoténcia e
Mulheres Olusd : memoria ancestral e a enunciacdo de novos
imaginarios / Organizadores: Miriam Cristiane Alves, Ana Paula Melo
da Silva, Raquel Silveira Rita Dias, Priscilla Pinheiro Lampazzi e Kaka
Portilho. — 1. ed. — Porto Alegre, RS: Editora Rede Unida, 2021.)
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5.1 NO FIO DA NAVALHA: FOMENTO E PRESERVACAO DO ILE IBSE OLOMINDA
AXE YEMANJA A PARTIR DA IYA

Nesta se¢do, sera articulada a analise de documentos sobre a constituicdo do
llé as narrativas da atual Yalorixa. O objetivo € contar a historia do 1lé Ibse Olominda
sob a Otica da gestao feminina, enfatizando as territorialidades dai produzidas e
extraindo formas de potencializar o poder feminino na gestdo de Terreiros de
candombilé.

Na presente secao serdo apresentados os dados e as consideracfes analiticas
referentes ao conteddo coletado e analisado neste estudo, a partir da entrevista
semiestruturada sobre o papel da y4, bem como a consisténcia e saberes matrifocais
gue englobam as tradi¢des religiosas e socioculturais do Olominda. Os resultados aqui
descritos sdo fruto de uma analise de conteiudo segundo Bardin (2011), que
demonstra o entendimento dos entrevistados, a partir dos quais foram identificadas as
categorias analiticas desta pesquisa.

Em virtude de a gestdo matrifocal ser considerada por muitos uma gestao fragil,
€ necessario se apropriar do entendimento da entrevistada a respeito do tema, com o
intuito de compreender como esta significa tal gestdo como caracteristica a geracao
de possibilidades essenciais para a identidade territorial, preservacao,
desenvolvimento e sustentabilidade a partir das praticas e saberes de terreiro de
candomblé sob lideranca matrilinear. Nesse contexto, como ja mencionado
anteriormente, o terreiro que foi base para este estudo se caracteriza na gestao
sacerdotal feminina, mas especificamente com o exercicio ha 44 anos da lideranca
sendo exercido apenas por mulheres da mesma familia religiosa e sanguinea, com o
mesmo tempo de existéncia do terreiro.

Diante da ambiéncia a entrevistada Oxé entende a gestdo matrifocal como uma
gestao acolhedora, sensivel e sustentavel. Para ela, essa gestado € responsavel por
manter a harmonia entre todos, preservar as tradi¢cdes e liturgias da sua comunidade
e cuidar de gente que busca conexdo espiritual através da comunidade. Ela possui
uma natureza feminina que se renova em varios ambitos, seja através das mulheres
gue lideram, seja com a divindade patronesse da casa, e que podem fortalecer as
identidades territoriais (re)construidas de modo geracional com elementos para 0s

mais diversos tipos de gestéo religiosa:
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“E um terreiro matriarcal, esse é um ponto muito importante de destacar, é
um terreiro que tem na sua historia o0 comando e a lideranga de mulheres;
gue por uma caracteristica do terreiro a sua sucessao € na linha biolégica.
Entdo a primeira yalorixd foi minha bisavé Martinha de Yemanja, a ela
sucedeu a minha mée biolégica — Mae Mari de Nang, e com a passagem da
minha mée, eu sigo ai na lideranc¢a do terreiro. Entdo é um terreiro em que as
mulheres tém total e absoluta for¢a, que desde janeiro de 1980, portanto ha
guase 45 anos, vem ai mantendo a tradicdo do candomblé, preservando os
seus fundamentos e, promovendo uma aproximacdo entre as pessoas, 0S
seus filhos, os seus adeptos e a religido, por que é isso que um terreiro de
candomblé precisa se prestar se a gente levar em conta que religido é sempre
muito pessoal, € algo individual, € uma forma de ligacédo ou de religacédo da
pessoa com o divino, com o sobrenatural... N0 NOSSO caso com 0S  OriXas,
gue sdo as nossas pedras basilares do candomblé.”

(ENTREVISTADA OXE, 2024).

Ou seja, € um tipo de gestdo que possui 0 acolhimento e decisées femininas
como maior ativo e elemento principal articulador dos significados e liturgias do
terreiro, sendo composta por aspectos fisicos, culturais e simbdlicos. Ao mesmo
tempo, a presenca de uma identidade propria para cada terreiro, conforme
mencionado pela entrevistada Oxé ao dizer que “cada um mexe na sua panela como
sabe e aprendeu”, revela o carater simbdlico, intangivel desta gestdao matrifocal que
gera valor e afeto agregado, tornando o terreiro Olominda dificil de ser remendado.
Essa identidade atua na contramao da gestdo sacerdotal ocidental e masculina, e
mesmo preservando costumes e saberes transmitidos de geracdo em geracao, se
interessa pela conducgao artesanal da comunidade, que tem como foco principal sua
reinvencdo na contemporaneidade para que o religare que as pessoas buscam de
forma individual, seja alcangado individual e coletivamente. O trecho abaixo trata
desta questéo:

“Porque embora hoje eu observo muito e discordo, ha uma questao de querer
trazer verdades absolutas sobre o candomblé, sobre a dindmica do
candomblé, quando na verdade nds somos uma religido de matriz africana, o
candomblé do Brasil ndo é o candomblé africano... e eu acho que isso
possibilita que vocé possa flexibilizar e fazer aqui, ndo como na terra
originaria; mas fazer como é possivel, e como se da sua ligacdo, a sua
relacdo, seu sentimento de pertenca com tudo aquilo que envolve orixa. Entao
isso implica dizer, que o candomblé é mistério, que o orixa é vento, e isso
significa dizer que n&o existe nada 100%, o que é certo, o que € errado, a
gente tem como matriz a Africa e vamos fazendo as nossas adaptacdes e
essas adaptacdes eu penso que € de cada terreiro... ndo é do candomblé
do Brasil, ndo é do candomblé da Bahia, ndo é do Candomblé do Recdncavo.
E de cada terreiro, como cada terreiro enxerga e cultua o sagrado.”
(ENTREVISTADA OXE, 2024).

Por conseguinte, essa sensibilidade e acolhimento singular compreendida pela
entrevistada Oxé como elemento essencial e motivador deste universo religioso da iya

pela capacidade de gestédo abrigo e/ou empatica que ela gera na comunidade
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do terreiro com foco na preservacéo, valorizagéo e criagéo de solugdes de problemas
para atender ou adequar-se as necessidades especificas as geografias culturais do
terreiro. Ela a considera como sendo condicado fundamental para a sustentabilidade
dos terreiros no mundo contemporaneo, 0 que vai ao encontro com a visdo de
Oyewumi (2016), quando se refere a escolha da iy4, a sua multiplicacdo na
comunidade através do trabalho de prover a prole espiritual e socialmente, que por
vezes é deslegitimada e demonizada na modernidade, como o sdo as iyamis.

Essa gestdo provocada por esses elementos agregadores pretende propor
liturgias, simbolos e relacdes que apesar de seguir tradicbes - como o Ori Malu no
Candomblé Ketu, compreender que outras tradicdes podem ser criadas desde que
facam sentido naquela comunidade especifica. Neste sentido, Makota Valdina
(VALDINA, 2013) afirma que vivemos uma realidade em que a mulher mostra o que
ela sempre foi. O chefe da familia nunca foi o homem. A mulher que da tom a uma
familia. H4 mais abertura, estamos conquistando mais espac¢o, mas isso ndo quer
dizer que a mulher bordadeira, doceira, lavadeira, ndo tivesse ou nao fosse uma forte
mulher. O desafio é enfrentar essa nossa realidade e se manter mulher. Exercer uma
profissdo antes masculina, mas sem abrir m&o do ser mulher e ir com a sensibilidade
feminina. Assim ela vai fazer a diferenca.

O capitulo que apresenta a entrevista com a yalorixa do Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja € um pilar central nesta dissertacdo, pois articula vivéncias concretas da
matrifocalidade com reflexbes tedricas e histéricas sobre a gestdo social em
comunidades de terreiro. A fala da yalorixa transcende o relato histérico: ela evidencia
o modo como a lideranca feminina organiza, preserva e da continuidade as tradicdes
ancestrais, demonstrando que a gestdo no contexto do terreiro ndo é apenas uma
questdo administrativa, mas um ato profundamente espiritual e politico.

Ao analisar as reflexbes dessa lideranca feminina a luz dos escritos de
Oyeronké Oyéwumi (2021), percebemos uma potente articulagdo entre a
epistemologia africana e as praticas cotidianas das comunidades de terreiro. Oyéwumi
argumenta que nas sociedades africanas pré-coloniais, a organizacéo social nao era
regida por hierarquias de género nos moldes ocidentais, mas sim por uma logica
relacional baseada em idade, experiéncia e funcdo comunitéria. Essa perspectiva
ajuda a compreender como a lideranca matrifocal da yalorixa se desdobra no terreiro:

ela € mais do que uma lider espiritual; € uma guardia de
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saberes, uma mediadora de conflitos e uma articuladora de aliancas dentro e fora da
comunidade.

A entrevista destaca o papel da yalorixd como um eixo de memoria e
continuidade cultural. Ela relembra os desafios enfrentados pela comunidade ao longo
de seus 45 anos, como a resisténcia a intolerancia religiosa e a luta por preservagao
territorial, evidenciando o papel das mulheres na manutencéo da coeséo do grupo e
na gestdo dos espacos rituais e sociais. Esse testemunho ecoa as analises de
Oyéwumi (2021), ao mostrar que a matrifocalidade no terreiro ndo € simplesmente
uma inversao de uma estrutura patriarcal, mas um modelo alternativo de organizacao
gue subverte as categorias ocidentais de poder e lideranca.

Além disso, a yalorixa destaca como a espiritualidade é inseparavel da gestao
do terreiro, pois cada decisdo administrativa esta imersa no respeito as divindades e
aos ancestrais. Esse aspecto dialoga com a nogdo de Oyéwumi (2021) de que as
cosmologias africanas moldam diretamente as praticas sociais, desafiando a
fragmentacdo ocidental entre o sagrado e o secular. Assim, o terreiro emerge como
um espaco onde as tradicdes ancestrais ndo apenas resistem, mas séo reimaginadas
continuamente para atender as demandas do presente, mantendo-se conectadas ao
passado.

Por fim, a analise revela que o Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja, enquanto
espaco gerido exclusivamente por mulheres, ndo apenas preserva tradicoes
ancestrais, mas também cria caminhos para o futuro. A lideranga feminina simboliza
um compromisso coletivo com o fortalecimento do axé, a protecdo do territério e a
valorizacdo da diversidade cultural e religiosa. Esse legado matrifocal, como bem
coloca Oyéwumi (2021), € uma prova viva de que as epistemologias africanas
continuam sendo fontes vibrantes de resisténcia, renovagao e construcao de novos
paradigmas de gestéo social.

Assim, a entrevista com a yalorixa ndo apenas enriquece 0 estudo com a
profundidade de sua narrativa, mas reafirma que o terreiro €, antes de tudo, um
territério de afeto, luta e transformacdo. A partir das vozes dessas mulheres,
especialmente da yalorixa, emerge um modelo de gestdo que é simultaneamente
politico, espiritual e afetivo, revelando-se como uma verdadeira tecnologia social

baseada na matrifocalidade e na ancestralidade.
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A entrevista com a yalorixa do Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja revela, em suas
camadas discursivas, um profundo alinhamento com as teorias da professora Vanda
Machado (2019) sobre feminino, ancestralidade e gestdo. Vanda, enquanto ekedi e
intelectual profundamente conectada com o0s saberes ancestrais do Candomblé,
propde uma reflexédo que articula o feminino como poténcia criadora e estruturante de
uma logica de gestdo comunitaria que se afasta dos paradigmas hierarquicos e
masculinizados do mundo ocidental.

Para Machado (2019), o feminino transcende a ideia de género e se configura
como um principio organizador de rela¢des, onde a ancestralidade desempenha um
papel central. No contexto do llé Ibse Olominda Axé Yemanja, essa visdo se
concretiza na lideranca matrifocal da yalorixa, que atua como guardid do axé e
condutora da coletividade. Assim como a ekedi no terreiro, a yalorixa € a mediadora
entre o sagrado e o social, entre o passado ancestral e o futuro comunitario, tecendo
os fios que mantém a continuidade e a coesédo da comunidade.

A gestao social praticada no 1l&, liderado por mulheres, reflete o que Vanda
Machado (2019) denomina como "gestéao ancestralizada”, um modelo que néo separa
as dimensodes espirituais, afetivas e politicas da organizacéo social. Nesse sentido,
cada decisdo tomada no terreiro — seja na manutencdo das ritualisticas, na
distribuicdo de responsabilidades ou na preservacéo do territério — estd imersa no
respeito e na conexao com 0s ancestrais. Esse conceito se relaciona diretamente com
a fala da yalorix4, que enfatiza que nenhuma decisdo no terreiro € individual ou
desconectada da historia coletiva e da forga espiritual que o sustenta.

Outro ponto de convergéncia entre a pratica do terreiro e as teorias de Vanda
Machado (2019) é a compreenséao do feminino como cuidado e cria¢do. Para Vanda,
o feminino é o principio de sustentagéo, aquele que acolhe e ao mesmo tempo orienta,
criando as condicdes para que a comunidade floresca. No 1lé Ibse Olominda Axé
Yemanja, isso se manifesta na centralidade das mulheres na preservacdo das
memorias, na transmissao de saberes e na manutencéo do espaco fisico e espiritual.
A yalorixa, assim como as demais mulheres do terreiro, encarna essa logica de
cuidado ativo, demonstrando que a gestdo comunitéria €, antes de tudo, um ato de

amor e comprometimento com a continuidade da vida em suas diversas formas.
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Além disso, a articulagdo entre ancestralidade e gestdo proposta por Vanda
Machado encontra eco na narrativa da yalorixa ao destacar a importancia da
ritualistica como pratica de resisténcia. Vanda argumenta que os ritos do Candomblé
sdo ndo apenas celebracBes espirituais, mas também estratégias de resisténcia
cultural e territorial frente a intolerancia e a colonialidade. No Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja, a ritualistica € mantida como um ato politico, reafirmando a presenca e o
protagonismo de uma comunidade gue insiste em existir e em se fortalecer por meio
de sua ligacdo com os ancestrais.

Por fim, a relagdo entre o feminino, a ancestralidade e a gestéo, tal como
articulada por Vanda Machado (2019), € um elemento essencial para compreender a
importancia historica e simbdlica do I1é Ibse Olominda Axé Yemanja. O trabalho da
yalorixa e das mulheres que compdem essa comunidade exemplifica como o feminino
opera como um eixo transformador, que conecta o passado ao presente e pavimenta
o futuro. O terreiro, nesse sentido, torna-se ndo apenas um espaco religioso, mas
também um territério de invencdo de novos paradigmas de gestao, onde o cuidado, a
espiritualidade e a ancestralidade se fundem em um modelo Unico e profundamente
enraizado nas epistemologias africanas.

Assim, a entrevista com a yalorixa dialoga com as reflex6es de Vanda Machado
(2019) ao reafirmar que a gestao no terreiro € uma gestéo social viva, orientada pelo
feminino e sustentada pela forca ancestral. E a partir desse didlogo entre teoria e
pratica que podemos compreender o terreiro como um espaco de resisténcia, cuidado
e reinvengéo, onde as mulheres, com sua sabedoria e lideranga, criam e recriam 0s
caminhos para a sustentabilidade cultural e espiritual de suas comunidades.

Uma discussao atual ao povo de santo é a possibilidade do tombamento de
terreiros de candomblé, enquanto instrumento de preservacao do patriménio cultural,
€ tema que desperta reflexdes complexas, sobretudo no contexto de gestdo social e
na valorizacao de praticas de matrifocalidade. A posi¢do de lya Josemare de Xango,
gue se posiciona contra o tombamento de seu proprio terreiro, 0 que € um importante
exemplo de protagonismo reflexivo que merece ser ouvido com atencéao.

A recusa de lya Josemare nao reflete uma negacéo da importancia histérica ou
cultural de sua casa, mas uma perspectiva critica sobre o tombamento enquanto Unica

ferramenta de salvaguarda. Para ela, o ato solene do tombamento carrega
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implicag®es juridicas, politicas e sociais que precisam ser amplamente debatidas e
compreendidas. Em especial, ha o receio de que a institucionalizacdo pelo Estado
possa restringir a autonomia do terreiro e interferir em suas praticas ancestrais e
cotidianas.

Na contemporaneidade, lya Josemare entende que ha outras formas de
preservagcdo que podem ser mais eficazes e respeitosas com a dindmica comunitaria
dos terreiros. Isso inclui o fortalecimento das politicas publicas especificas para o povo
de santo, o reconhecimento das liderancas religiosas como guardias legitimas de suas
histérias e praticas e o incentivo ao didlogo constante entre o Estado e as
comunidades tradicionais.

Do ponto de vista da gestdo social, a decisdo de lya reflete uma postura
matrifocal que prioriza o cuidado, a escuta e a sustentabilidade das praticas culturais
no longo prazo. Ao privilegiar a autonomia e a liberdade de sua casa, ela reafirma o
papel das mulheres de axé como agentes centrais na preserva¢do da memoria e das
tradicdes afro-brasileiras, transcendendo a ideia de que apenas o tombamento pode
assegurar essa preservacao.

Nesse sentido, a postura de lyd Josemare nos convida a repensar o
tombamento como uma ferramenta Unica ou universal, reconhecendo a pluralidade de
estratégias que podem ser adotadas para salvaguardar os terreiros de candomblé e
sua contribuicdo inestimavel a cultura brasileira. Mais do que nunca, € necessario
valorizar o didlogo com as liderancas religiosas e compreender que preservar €, acima

de tudo, respeitar os modos de ser e de existir que cada terreiro escolhe para si.
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5.2 AGUA DE CABACA: NARRATIVAS E F:ERCEPC}()ES DAS PESSOAS DA
COMUNIDADE DO TERREIRO SOBRE GESTAO SOCIAL MATRIFOCAL

Aqui buscar-se-a apresentar analiticamente as narrativas dos filhos e filhas de
santo que compdem a comunidade do Terreiro, intentando compreender como
experienciam e as visfes dai decorrentes, a convivéncia no Terreiro gestado por uma
Ya. Quais os sentidos produzidos por esta lideranga feminina é o principal objeto de
conhecimento com estes colaboradores. O mesmo sera intentado com babalorixas e
yalorixas de outros terreiros.

Para realizar a coleta de dados deste estudo, foram utilizadas entrevistas de
natureza qualitativa e semi estruturada, o que aumentam a probabilidade dos
entrevistados de expressarem 0s seus pontos de vista, uma vez que a entrevista
possui relativa abertura em seu planejamento, de modo a possibilitar a entrevistadora,
reordenar o roteiro a partir da interacdo com os entrevistados. Incialmente, para a
realizacdo da coleta de dados foram contatados através do aplicativo de mensagens
WhtasApp, quatro filhos de santo do Terreiro Olominda, em que as entrevistas foram
agendadas. Importante destacar que todos sinalizaram positivamente a
disponibilidade para participar do estudo e apds, indmeros agendamentos, foi possivel
realizar as entrevistas semiestruturadas nesta categoria de andlise.

Os resultados aqui descritos séo fruto de uma analise de conteudo segundo
Bardin (2011), que demonstra o entendimento dos entrevistados, a partir da qual foi
também identificada a categoria andlita desta secao: narrativas e percepgdes de filhas
e filhos do Terreiro Olominda.

No Terreiro llé Ibse Olominda Axé Yemanja, crescemos entre historias, cantos
e a forca de mulheres que nos acolhem como maes, irmas e professoras. Cada dia
aqui € um aprendizado; cada palavra, um legado. As mulheres que lideram o terreiro
carregam 0 axé da nossa ancestralidade e compartiiham, com generosidade e
sabedoria, os fundamentos que nos conectam a nossa espiritualidade e a meméria do
NOSSO POVO.

As conversas na varanda, os ensinamentos diante do altar e os relatos
transmitidos na cozinha ou no toque dos tambores nos educam em mais do que

religido: aprendemos sobre coletividade, ética, forca e amor. Sdo elas que seguram
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a casa, a comunidade e, muitas vezes, nossas dores. Sdo mulheres de escuta,
mulheres de decisdo, mulheres-maes. E diferente fazer parte de um terreiro onde o
poder e a lideranca séo femininos — nao por exclusdo, mas por esséncia. Aqui,
aprendemos que lideranca é cuidado, e que o cuidado é, sim, forca. No contexto das
tradicbes afro-brasileiras, a fungéo de lya transcende o papel meramente biolégico de
maternidade, configurando-se como uma lideranca espiritual, social e cultural. A ly4,
enguanto figura central nas comunidades de terreiro, simboliza o cuidado, a sabedoria
ancestral e a mediacdo entre o humano e o divino. Sua atuagcdo vai além da
transmissdo de ensinamentos religiosos; ela também desempenha um papel
estratégico na organizagdo comunitaria, fortalecendo lagcos sociais e promovendo a
preservacao e a valorizacao das tradi¢cdes afrodescendentes. Dessa forma, a funcao
de lya representa ndo apenas uma lideranca materna, mas também um pilar de
resisténcia e empoderamento em contextos marcados pela luta contra o racismo e a
intolerancia religiosa, reafirmando a importancia do legado afro-brasileiro para a

construcdo de uma sociedade plural e inclusiva. Sobre isto, a entrevistada Odociaba:

O llIé Olominda representa ao longo desses 40 anos, essa poténcia desperta
feminina ancestral e representa também o amor ao sagrado. Sdo mais de
40 anos de luta, de resisténcia, porque nds, que somos pessoas de axé, que
somos iniciadas nos segredos do mistério, sabemos que nao é facil levar em
frente, seguir em frente, com a casa de candomblé por n questfes. Entéo,
representa de fato resistir ao tempo, resistir digamos assim, a todas as
intempéries da vida adulta, os percalcos da vida humana que possam surgir,
€ mesmo assim seguir com amor ao sagrado, seguir com o legado ancestral
gue ja existia muito antes deu nascer até... entdo, pra mim, representa tudo
isso. (Entrevistada Odociaba, 2024).

As escritas de Oyewumi (2011) e de Akotirene (2018) nos ajudam a entender o
que vivemos aqui: a centralidade do feminino na constru¢cdo de nossa histéria e
espiritualidade. Oyewumi (2011) nos lembra que o poder nas culturas iorubas nunca
foi definido exclusivamente pelo género, mas pela conexdo com o divino e com a
comunidade. No 1lI&, isso é visivel. Nossa casa € guiada pela memdria de nossas
ancestrais, pelas maes do axé, cuja presenca forte e serena molda nosso
entendimento de poder como algo circular e compartilhado.

Carla Akotirene (2018) nos convida a olhar para o cuidado e a ancestralidade
como atos politicos e transformadores. No terreiro, as mées ensinam que memoria e

resisténcia andam juntas. Suas palavras, gestos e decisbes sdo pedagobgicas —
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uma pedagogia da escuta, do acolhimento e da verdade. E isso que as redes sociais
agora estdo comecando a revelar para o mundo, pois, as redes sociais, especialmente
plataformas como o Instagram, tém se consolidado como poderosos instrumentos de
democratizag&o do conhecimento e da vivéncia cultural. Destacamos dois contetdos
produzidos para o instagram do terreiro e eternizados no feed: um sobre
indumentérias de axé, e o outro, sobre a Medalha de Valorizacdo Ancestral na cidade
de Muritiba, que leva o nome da primeira lyalorixa do ilé, Martinha de Yemanja. E
perceptivel a lideranca feminina singular, formada por geracdes de mulheres da
mesma linhagem consanguinea e o quanto isso € ressaltado nas redes sociais.
Acompanhar a inser¢do do llé nas redes € emocionante. Cada foto, cada video,
cada texto publicado carrega um pouco do axé que sentimos na nossa casa. E como
se pudéssemos expandir 0 que vivemos aqui para quem esta longe, mostrando que o
terreiro ndo é s6 um espaco fisico, mas um corpo vivo de histoéria, cultura e fé.
Sentimo-nos orgulhosos de ver o Ilé nas redes, mas sabemos que a esséncia
esta aqui, no toque das méaos que cozinham, no brilho dos olhos das maes que nos
guiam, no ritmo dos tambores e no eco das palavras que aprendemos de mulher para
mulher, de boca para ouvido. Sdo elas que nos mostram que o axé é ancestral,

feminino e eterno. Segundo o entrevistado Aladomi (2024):

Para mim é, eu consigo justificar porque eu consigo enxergar na figura
feminina tanto a vitalidade, quanto a organizacdo, quanto o fundamento...
como o direcionamento mesmo para a conducdo da minha vida espiritual.
Assim como o acalanto, o colo, o abraco, o aconchego. E extremamente
motivo de satisfagao e orgulho, por ver que eu fago parte de uma familia de
uma conducdo espiritual que ja é tdo reconhecida e respeitada pela
sociedade, justamente por sempre ser exemplo de acolhimento e de
fundamento. Pra mim é extremamente gratificante e calmaria também,
porque eu sei que fazer parte da roga é estar no colo de Yemanja, nos bracos
de Yemanja, no afeto, no cuidado, na criacdo, na conduta dentro e fora da
religido, entdo pra mim, é uma questdo de autoconhecimento e
reconhecimento. (Entrevistado Aladomi, 2024).

Stuart Hall (2006) nos ensina que a identidade néo é algo fixo, mas um
processo em constante construcdo, marcado por dialogos entre cultura, histéria e
pertencimento. Para o entrevistado Aladomi (2024), filho do Terreiro 11é Ibse Olominda

Axé Yemanja, essa vivéncia é a materializacdo desse processo, pois ele
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se reconhece feliz, acolhido e direcionado em um espaco liderado por mulheres que
encarnam os fundamentos mais profundos do culto aos Orixas. A presenca feminina,
com sua sensibilidade e forca, transforma o terreiro em um lugar onde identidade e
espiritualidade se entrelagam, criando uma comunidade que respeita e valoriza a
ancestralidade enquanto da novos significados as relagdes de cuidado e poder. Nesse
espaco sagrado, ele encontra ndo apenas orientacdo espiritual, mas também um
exemplo vivo de como o pertencimento pode ser fonte de alegria e construcdo de um
eu integrado a historia coletiva.

Muniz Sodré (2002) nos convida a entender o terreiro como um territorio, ndo
apenas no sentido geografico, mas como um espaco simbolico e cultural onde se
constroem relacdes, saberes e pertencimentos. Para o entrevistado Abian (2024) do
llé Ibse Olominda Axé Yemanja, essa visdo se concretiza na experiéncia cotidiana de
uma casa que, além de ser fisicamente antiga e respeitada na cidade e regido, é um
territério de memédria e resisténcia. Ele relata que ser parte do Olominda significa
integrar-se a um "cardume" de acolhimento e aprendizado, onde as mulheres sabias
gue lideram o terreiro fazem do espaco um lugar de ensinamento constante e afeto
coletivo. Esse territério, assim, ndo € apenas um ponto de referéncia espiritual, mas
um farol cultural e social que mantém vivas as tradi¢cdes e reafirma o terreiro como

centro de saber e pertencimento. Segue o relato:

Em pouco tempo de permanéncia no ilé percebo que é de grande referéncia
na cidade, uma casa antiga que mantém viva as tradi¢gdes, é bem vista na
cidade e regido. Ser filho do Olominda é ser peixinho em um grande cardume
de amor, acolhimento, carinho e felicidade. Ser filho do Olominda € sentar pra
aprender diante das mulheres sébias que comp&em o ilé. Ser filho do
Olominda é uma porcédo de emocdes sem fim, é ter o colo de mae Yemanja
e a justica de pai Xangd. Tive acesso ao ilé e historias através do meu pai
pequeno Matheus, que é filho da casa, me apresentou e me levou pra ser
filho também. Todo o percentual de histéria que eu sei do ilé, foi através dele
de primeira e venho aprendendo a cada dia com M&e Jose, com Lays, com a
minha mée pequena (Priscilla) e todas as outras pessoas que compdem o ilé.
(Entrevistado Abian, 2024)

Assim, seguindo os ensinamentos de Muniz Sodré (2002), compreendemos que
o terreiro, enquanto territério, € mais do que um espaco fisico; € um lugar de
enraizamento cultural, troca afetiva e formacdo identitaria. No caso do Ilé Ibse

Olominda Axé Yemanja, essa territorialidade se manifesta na solidez de suas

tradicdes e no impacto positivo que exerce na comunidade local e regional. Sob a
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lideranca sabia das mulheres que preservam os fundamentos ancestrais do culto aos
Orixas, o terreiro se consolida como um espaco de acolhimento e aprendizado, onde
cada abian e filho se reconhece parte de uma coletividade viva e dinamica. Nesse
sentido, o Olominda exemplifica o terreiro como territério de resisténcia, fortalecimento
comunitario e perpetuacao de saberes que transcendem o tempo, reafirmando sua
relevancia como espaco de pertencimento e constru¢éo de futuros possiveis.

O sentimento de acolhimento e de cuidado, se fez presente nas entrevistas
de todos os filhos do Ilé Olominda que participaram da pesquisa. Um em especial,
entevistado Erufole (2024), diferente dos demais, afirma que néo faz diferenga alguma
para ele, o llé Ibse Olominda Axé Yemanja ser liderado apenas por mulheres na
histéria da sua existéncia, o que é um interessante contraponto aos relatos dos seus

irmaos de axé. Erufole (2024) afirma:

Eu faco parte da casa desde 2023. Foi a obrigacdo da qual M&e Neta, a
Yalorixa hoje da casa, foi tomar posse do trono dela. E um sentimento
agradavel. Um sentimento de cuidado né, de ter uma mée com que se possa
contar sempre... € um sentimento assim, de como se a Yalorixa fosse a minha
segunda mée. N&o, nédo faz nenhuma diferenga pra mim. Nao tenho nenhum
problema com isso, quando eu cheguei na casa ja era dessa forma, entéo eu
tenho que aceitar a casa da forma que ela €. Todo mundo me aceitou do jeito
gue eu sou, entdo eu tenho que aceitar e ndo tem problema nenhum mesmo.
(Entrevistado Erufole, 2024).

Bell Hooks (2018) nos ensina que a pratica de ensinar deve ser um ato de
liberdade, construido sobre os pilares do respeito as diferencas, do didlogo e da
promocao de uma comunidade inclusiva. Para ela, o espaco de aprendizagem precisa
ser um local onde todas as vozes sejam ouvidas e valorizadas, reconhecendo as
historias e vivéncias unicas de cada individuo. Nesse sentido, ensinar comunidade é
criar um ambiente onde o pertencimento transcende as barreiras impostas por
desigualdades sociais, e onde as diferengcas ndo apenas coexistem, mas enriquecem
as relacdes. Esse modelo pedagogico, ao mesmo tempo desafiador e transformador,
exige coragem para reimaginar a educacdo como uma experiéncia coletiva, marcada
por empatia e acolhimento matuo.

Ao valorizar o respeito as diferencas, Hooks (2018) destaca que a comunidade
s6 é possivel quando ha reconhecimento de que a diversidade € uma forca, e nao

uma ameaca. Esse entendimento transforma a ideia de pertencimento em algo que
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vai além de uma mera inclusdo formal, mas que se concretiza em ac¢des que celebram
a singularidade de cada individuo. Assim, ensinar com base nesse principio implica
cultivar espacos onde se reconhecga o outro em sua totalidade, promovendo conexdes
auténticas que desafiem hierarquias tradicionais. Dessa forma, a educacéo se torna
um instrumento para a construcdo de comunidades resilientes, onde o respeito e o
afeto sdo ferramentas poderosas para enfrentar as desigualdades e criar
possibilidades de transformacédo social - 0 que se percebe no relato do entrevistado
Erufole (2024).

53 PEDRA DA BALEIA: LIDERANCA FEMININA EM TERREIROS DO
RECONCAVO DA BAHIA

De acordo com a metodologia de anélise de conteudo de Laurence Bardin, a
interpretacdo de dados qualitativos passa por etapas fundamentais, como a
pré-andlise, a codificacdo e a categorizacdo. Neste estudo, a partir das entrevistas
realizadas com duas iyalorixds — uma de Cachoeira e outra de Maragojipe —,
buscou-se identificar os principais sentidos atribuidos a lideranca feminina em
terreiros de Candomblé liderados por mulheres, evidenciando o papel da oralidade,
da ancestralidade e da fé como elementos estruturantes.

Ambas as iyalorixas dirigem terreiros familiares que, em toda a sua historia,
estiveram sob lideranca feminina. Apesar de terem idades distintas e pertencerem a
diferentes nacdes do Candomblé, compartilham a percepcao de que o ato de liderar é
um desafio continuo, especialmente dentro do contexto sociocultural do Recbncavo
Baiano, marcado tanto pela resisténcia afro-brasileira quanto por dinamicas de
racismo estrutural e de género.

Um dos pontos centrais das entrevistas é a reafirmacdo de que a lideranca das
iyalorixas é profundamente marcada pela transmissao oral dos saberes ancestrais. As
praticas religiosas e as narrativas historicas transmitidas de geracao em geragao sao
consideradas a base para a continuidade do culto aos Orixas. Esse aspecto dialoga
diretamente com as reflexdes de Bell Hooks em Ensinando a Transgredir, ao
evidenciar que o aprendizado em comunidades oprimidas ocorre de forma viva, em

resisténcia ao silenciamento imposto pelas estruturas de poder. Assim como Hooks
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propde que a educacgdo deve ser um ato libertador, a iyalorixa Yeruxim (2024) utiliza
a oralidade para fortalecer sua comunidade, transcendendo as limitacbes impostas

pelo patriarcado e pela colonizacdo. Yeruxim (2024) em entrevista:

Eu reconheco a minha forca, que eu tenho pelo axé. Sou feita de
Bamburucema Avula, uma yaba forte e guerreira., sou angoleira! Bom minha
filha, nés sentimos. Eu mesma sinto, porque o povo, ndo agravando a todos
da mais valor ao babalorixa, homem! De que a nés mulheres.... porque dizem
gue nés mulheres somos mais rigidas, com a especialidade angoleira.
Converso com todos os meus filhos, na educagéo... ensino como é que trata
os Orixas, como é que faz as comidas dos Orixas, com toda a paciéncia, toda
a educacdo. Do jeito que a minha mameto passou pra mim, eu passo pra
meus filhos. Eu sento, converso com meus filhos de santo como € que deve
proceder, como € o procedimento... com toda a explicagédo, como foi 0 meu
comeco, foi com luta, muito sacrificio minha filha, pra hoje eu estar no ponto
gue estou. (Entrevistada Yeruxim, 2024)

Ambas as liderancas enfatizam que a fé — nao apenas como elemento
espiritual, mas também como for¢a mobilizadora — tem sido crucial para superar os
desafios da gestdo de terreiros. Essa perspectiva ecoa as ideias de Ensinando
Comunidade, de Hooks (2018), onde ela ressalta a importancia de espacos
comunitarios para a construcao de identidades coletivas. Nos terreiros, as praticas
religiosas ndo apenas preservam o culto aos Orixas, mas também oferecem uma rede
de suporte social que permite as mulheres fortalecerem suas posi¢cfes de lideranca e
transmitirem seus legados. A entrevistada Abebé (2024) relata que:

E forte! E forte porque... é algo que vem de muito tempo na minha familia.
Comecgou com a minha avé materna, depois a minha mée e logo depois eu.
Entdo desde muito nova que eu me entendo como uma mulher de axé, que
vive orixa e apés ser empossada como yalorixa do 11é Axé Siloya isso ficou
ainda mais forte em minha vida... de cuidar das pessoas, de acolher mas
também de como dizem por ai, dar o puxdo de orelha. Ser mée de santo,
ser ya é isso: cuidar, mas também corrigir quando € preciso e entregar pro
mundo. E entender que cada pessoa € importante pra comunidade.
(Entrevistada Abebé, 2024)

As declaragdes publicas da lyalorixa Sueide Kinté — de que “o feminino é o
centro de tudo” — ressoam fortemente nas narrativas das entrevistadas. Para ambas,
a lideranca feminina ndo € uma escolha arbitraria, mas uma expressao natural da

centralidade das mulheres nas dindmicas de cuidado, transmissao de
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saberes e articulagdo comunitaria. Essa visdo vai além do papel meramente funcional
da mulher, colocando-a como guardid de um conhecimento profundo e essencial,
intrinseco a espiritualidade do Candombilé.

Apesar da resiliéncia demonstrada, as iyalorixds destacam os desafios
impostos pela sociedade contemporanea, como o0 preconceito religioso, as
dificuldades econdmicas e a necessidade de manter vivas tradicbes ancestrais em um
mundo cada vez mais globalizado. Esses desafios sdo enfrentados com base nos
ensinamentos recebidos de suas ancestrais, reforcando o poder transformador da
oralidade e da coletividade.

A analise revela que a lideranca feminina nos terreiros de Candomblé do
Recdncavo Baiano é mais do que um ato de gestdo; é uma manifestacdo de
resisténcia cultural, politica e espiritual. As iyalorixas entrevistadas demonstram como
a oralidade, a fé e o legado ancestral sdo fundamentais para a preservacao das
tradicOes religiosas afro-brasileiras, mesmo diante de adversidades.

Ao relacionarmos as narrativas das entrevistadas com as obras de Bell Hooks,
percebemos como a lideranca feminina no Candomblé incorpora os conceitos de
transgressao e comunidade. Essa liderangca ndo apenas perpetua saberes ancestrais,
mas também questiona e ressignifica o papel da mulher em uma sociedade ainda
marcada pela opressao de género. A centralidade do feminino, defendida por Sueide
Kinté, emerge como uma forca estruturante, reafirmando que a espiritualidade e a

ancestralidade séo espacos de poder e transformacao social.

5.4 OBE FARIi: PERCEPCOES MASCULINAS DO TERRITORIO DE IDENTIDADE
RECONCAVO E A LIDERANCA FEMININA NO ILE IBSE OLOMINDA AXE YEMANJA

A partir das entrevistas realizadas com trés homens de grande
representatividade no Candomblé — Egbomi Edvaldo Santos de Oxum, Egbomi José
Lazaro de Oxum, e o Babalorixa Jean Carlos Lopes de Xangd —, emerge uma analise
rica e sensivel sobre as trés iyalorixas que lideraram o Terreiro Ilé Ibse Olominda Axé

Yemanja. Em suas falas, destacam-se temas como acolhimento, fé,
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tradicdo, a relacdo entre os géneros no Candomblé e o papel central das mulheres na
preservacao da religiosidade afro-brasileira.

Os entrevistados convergem ao descrever as trés iyalorixas como mulheres de
perfil acolhedor, educado e profundamente conectadas a fé e a tradicdo. O
acolhimento, valor fundamental no Candomblé, reflete a fungéo primordial de uma
iyalorixa: ser mde espiritual, guia e cuidadora de sua comunidade. Esse trago
demonstra ndo apenas uma lideranca maternal, mas também a habilidade de
equilibrar firmeza e sensibilidade, caracteristicas essenciais para a conducdo do

terreiro. Destaca Logun (2024):

Conheci e conheco. Desde Joana né, a mée de Martinha. Vou comecar pela
mais velha: Martinha é a rainha, Mari € a princesa que assumiu o lugar da
rainha, e a filha que assumiu o lugar da primeira princesa... € as netas que
agora pra mim, ja sdo as duquesas. E, eu s6 tenho realmente coisas boas pra
falar desse pessoal que s&o minhas irmds de verdade. Sdo mulheres
honestas, de luta, comprometidas, que tem amor ao Orixa! Sdo exemplos de
vida, de empatia com os outros, sempre tiveram algo de bom pra oferecer as
pessoas... Martinha maezona, Mari muito amiga também, e Netinha muito
elegante, mas reservada. Mas todas, mulheres de fé e generosas.
(Entrevistado Logun, 2024).

A educacéo, aqui mencionada, transcende o ambito formal e conecta-se a
postura ética, a transmissao de saberes ancestrais e ao trato respeitoso com seus
filhos e filhas de santo. Essas qualidades reforcam a legitimidade de sua lideranca,
pois a iyalorixa é, simultaneamente, zeladora dos rituais e referéncia de conduta para

a comunidade. Logun (2024) reforca:

Eu ndo nasci no terreiro, no Olominda, mas eu me criei. Alids, eu ainda abian,
ja acompanhava e vi sua Bisa comecar tudo. Sou filho adotivo daquela casa,
gue sempre me acolheu, desde as minhas obrigacdes... quando me iniciei,
tudo quem mandou foi sua bisavo, mae Martinha de Yemanja. E a sua avé,
Maridalva, era outra confidente minha, uma irma... e ela me dizia, Diva, vocé
€ meu irmao de religido e de vida. Mari era demais... E sua mae que eu vi
realmente nascer. Vi o casamento de sua avo, e ainda vi e participei da feitura
do seu pai que é de Oxala e do finado Lito de lansa, que é tio dele. Vivocé e
sua irma nascer, vi as duas se iniciar, vi ter filhos... e vejo levando em frente
a histéria dessa casa que também é minha. E meu aconchego. (Entrevistado
2024)

Outro ponto relevante é a manutencédo das tradi¢cdes. Os relatos apontam para

a lealdade dessas mulheres aos ensinamentos passados por suas ancestrais, um
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aspecto que reafirma o papel das iyalorixas como guardids dos fundamentos litargicos
do Candomblé. A continuidade das praticas sagradas depende diretamente da
dedicacdo e compromisso das lideres religiosas com o axé herdado. Oyo (2024)

enfatiza;

Sua bisavé marcou uma época, e vocés dao continuidade a isso. Entéo isso
é muito interessante, tudo isso é muito solido, né? Sim. E lindo de ver, né?
Tem gente que ndo conhece a histéria, por ndo estar tdo préximo, mas quem
conhece sabe que € uma histdria muito bonita, né? E por isso também a
ideia... Uma casa acolhedora, né? Uma casa de Yemanja, Yemanja de sua
bisa era Yemanja Ogunté... que fez valer o legado dela, né?

{Muitos anos de candomblé. Agora a casa tem 45 anos, mas idade, porque
antes ja tinha coisa de candomblé. Isso. Ai, agora, o alvara mesmo que a
gente tem, o primeiro, consta de 80. Ai vai completar os 45. Isso, em 2025.}
Mas antes ja tinha coisa la ja, que seu bisavd fazia, né? E ai, quando a sua
Bisa foi iniciar, que antigamente, acho que, né, as pessoas ja tinham mais
esse costume, quando j4 se sabia que aquela pessoa tinha um caminho pra
ter casa e tal, e ja ia arrumando. Vamos fazendo ali,construindo
devagarzinho, ja tinha esse aqui. E ai foi assim. Tinha essas coisas. Tanto é
que... Eu fago muito assim. (Entrevistado Oyo, 2024)

Uma caracteristica marcante evidenciada pelos entrevistados é o fato de que
nenhuma das trés iyalorixds vivia exclusivamente do axé. Todas mantinham
profissdes fora do terreiro, o que ndo apenas reforca sua independéncia econbmica,
mas também mostra como a espiritualidade e a vida secular coexistem de maneira

harménica no Candomblé. Conforme Oyé (2024):

E ai é isso ai, muita luta, né? Muito amor, muita devoc¢édo, muito dever. O
Orixa. A prioridade aqui é o Orixa, né? E o Orix4 da forca a gente, para a
gente trabalhar, fazer as outras coisas, para estudar, que o Orixa ndo impede
gue estude. Vocés sédo exemplo disso, né? Sua familia € uma familia que é
do candomblé, mas é uma familia que estuda, né? Familia de pessoas
inteligentes. E todo mundo estuda, todo mundo esta se sucedendo bem na
vida, estad caminhando, isso € muito bom. Tudo com a permissao deles, né?

Sim, sim. (Entrevistado Oy6 2024)

Esse dado traz uma reflexdo sobre o papel do Candomblé como fonte de vida e
nao como sustento material. Apesar de muitas vezes o terreiro demandar dedicacao
integral, a escolha dessas mulheres em conciliar suas atividades profissionais com o
sacerdocio espiritual revela um aspecto de forca, equilibrio e adaptabilidade que
desafia os esteredtipos frequentemente associados as liderancas religiosas afro-

brasileiras.



72

Os entrevistados também destacaram as iyalorixas como mulheres de poder e
detentoras de segredos. No contexto do Candomblé, o poder ndo se limita a aspectos
terrenos; ele é espiritual, ancestral e transmitido de maneira iniciatica. Os "segredos”
mencionados referem-se as sabedorias e praticas sagradas que ndo sao
compartilhadas com todos, mas cuidadosamente preservadas e transmitidas as
pessoas certas, no momento certo.

Esse poder, carregado por essas mulheres, € um reflexo da forca que o
Candomblé confere as liderancas femininas. A iyalorixa € a guardia do axé e dos
mistérios que sustentam a liturgia. Sua posicdo €, portanto, uma manifestacédo
concreta da centralidade da mulher na espiritualidade afro-brasileira.

Os entrevistados ressaltaram que, embora o papel da mulher, especialmente da
ly4, seja fundamental, o Candomblé preza pela complementaridade entre os géneros.
Essa perspectiva remete ao préprio principio cosmologico da religido, onde masculino
e feminino ndo se opdem, mas se equilibram para garantir a criagdo, nutricdo e

protecdo. Nessa perspectiva, Osogh6 (2024):

Oh, veja s6. Eu venho de uma linha sucesséria, ndo exclusivamente patriarcal
por qué pai Dudu abriu o terreiro com a Yalaxé da roca que é mée Eline. Entdo
pai Dudu era o pai de santo do terreiro, mas méae Eline sempre atuou muito
na linha de frente do terreiro, era uma mulher extremamente dindmica e a
segunda pessoa que assumiu la a roca foi uma mulher, ela era de lansa...
durou pouco tempo, mas foi uma mulher que assumiu. Entdo a linha de 14 é
familiar, mas ndo necessariamente apenas patriarcal. E claro que entre um
homem e uma mulher, na lideranca, existe uma diferenca. O homem, o
homem, ele, vamos dizer assim, 0 homem ele é mais seco, ele é mais pratico,
ele é mais explosivo, ele € mais imediatista, ndo tinha um planejamento... o
meu pai era assim. Ja mae Eline era o oposto, uma balanca, um
complemento, com visao de futuro. Entdo, o que eu percebo é que a mulher,
ela € mais de agregar, ndo que o homem brigue muito ou sempre, mas a
mulher tem um acolhimento que o0 homem néo tem. As ayagbas sdo mais de
chegar perto, de conversar... 0 homem ele € mais pratico. E tia Martinha eu
via muito nesse sentido, nessa questéo do acolhimento, de chegar mais perto,
justamente pelo convivio que eu tinha com ela. (ENTREVISTADO OSOGBO,
2024).

Essa visdo de complementaridade demonstra o caréater integrador do
Candomblé, que valoriza tanto as contribuicbes masculinas quanto femininas no
contexto espiritual e comunitario. Contudo, é inegavel que as mulheres, pela figura da

iyalorixa, assumem uma posi¢cao central na conducao e preservacao dos rituais.
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Essa lideranca feminina ndo diminui o papel do homem, mas reforca o equilibrio

necessario para a harmonia do axé. No que tange ao exposto, ainda relata Osoghb6:

A histéria do candomblé, é comecamos com o0 matriarcado, essas
sacerdotisas vieram primeiro pra Bahia e pro Reconcavo, e com o tempo,
homens vieram a se tornar babalorixas e com isso, ha rogas patriarcais. O
gue eu acho que ndo cabe dentro do candomblé é o machismo, a gente
precisa aprender a diferenciar patriarcal e machismo. N&o deve existir isso de
menosprezar a mulher, até pq no candomblé, existem funcbes que sé a
mulher pode fazer, assim como existem funcdes que apenas os homens
podem fazer. Existe essa divisdo em equilibrio. Na minha concepgéo, néao
deve ter uma super valorizagdo de mulheres ou homens na lideranca, o que
importa é o carater, € vocé saber cuidar das pessoas que Ihe procuram. A
minha mé&e pequena, que é Mae Eline, ela sempre disse olhe Zé, toda
babalorixa e toda yalorixd tem que ser uma pessoa que é psicélogo,
advogado, médico, professor, pq sédo funcdes que também vao se
desempenhar dentro da comunidade. A depender do género da pessoa, ndo
falei sexo, tem um olhar mais sensivel, um acolhimento maior psicolégico
como as mulheres, muitos homens por outro lado, ja sdo mais fechados,
ridigos, imediatistas... a cozinha, o coragdo do candomblé, sé é levada a
frente por mulheres. Antigamente, na minha época, s6 as mulheres
cantavam, entdo o ter a voz fina, chamada antigamente maviosas, eram as
vozes mais sonoras... e foram perdendo espaco a medida que os homens
foram se metendo muito nisso ai. Mas ha espago pra todos, cada um com
seu ponto forte, como cada lado tem seu ponto fraco e dai vem o equilibrio...
o respeito e a humildade cabem em qualquer lugar. (Entrevistado Osoghd,
2024).

Os relatos trazem a tona uma reflexao profunda sobre o papel das mulheres no
Candomblé e, por extensado, na sociedade. As trés iyalorixas nao apenas lideraram
suas comunidades espirituais, mas também serviram como referéncias de forcga,
sabedoria e resiliéncia. Em um mundo marcado pelo racismo e pelo machismo, a
existéncia dessas mulheres de poder €, por si sO, um ato de resisténcia.

A escolha de manter profisses fora do terreiro também pode ser entendida
como uma estratégia de sobrevivéncia em uma sociedade que historicamente
desvaloriza as liderancas negras e religiosas de matriz africana. Elas se afirmaram
nao apenas como maes de santo, mas como mulheres que transitam entre diferentes
esferas da vida com dignidade e competéncia.

Além disso, a centralidade da mulher na preservacao das tradicbes do
Candomblé nos desafia a repensar os papeis sociais impostos. A iyalorixa, ao mesmo
tempo que é mée, educadora e guia espiritual, € também uma lider comunitaria, uma

articuladora politica e uma guardid da memdéria ancestral. Sua
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atuacao transcende o ambito religioso e reverbera na construcdo de identidades e

no fortalecimento cultural. Segundo Oy6 (2024):

E... eu ndo percebo ndo. Eu acho que tem semelhancas e diferencas. Agora
eu acho forte, bonito a mulher liderar o terreiro. Nao que eu esteja
desmerecendo a mulher... mas a mulher é mais fragil, a mulher precisa... é,
as grandes yalorixas sempre tiveram homens por trds. No caso de vocés,
vocés lideram mesmo o terreiro de vocés, porque assim: ah, mas tem
Eduardo 14! Tem sim, a presenga de um homem, mas néo é a presenca forte
de um homem que fala assim, ah fulano de tal. Eu acho que as mulheres sdo
mais sensiveis, que torna mais dificeis as coisas pra mulher, porque a mulher
€ mais sensivel, muitas vezes a mulher ndo é entendida como um homem
falando, porque talvez um homem falando tenha um poder de persuasédo
maior, talvez ja fale de uma forma mais grossa. Diferenca que eu acho € isso,
a sensibilidade da mulher. Afinidade tem muita, tudo é muito parecido, a forma
de conduzir. Tanto a forma de conduzir do homem, quanto da mulher, e a
gente entende que é homem, eu sou homem, entendo que eu preciso das
mulheres... que eu preciso da presenca feminina no axé. Da presenga de uma
senhora, sempre foi assim... eu tive senhoras que me acompanharam na vida,
eu tenho senhoras que me acompanham, entdo isso legitima... da
legitimidade, da respeito a familia de candomblé. Tem o homem, mas tem a
esposa, tem os filhos, isso faz a gente se legitimar. Entdo assim, a diferenca
eu nédo vejo, a diferenca em um homem ser melhor ou a mulher ser melhor.
Eu sei que as mulheres sdo mais sensiveis, pelo menos é o que eu penso...
e na histéria do candomblé mostra isso. Quando comecgou, por trds das
yalorixas nos terreiros, sempre houve homens por tras, sempre teve 0s ogas.
A casa de vocés sempre foi mais liderada por mulheres mesmo, ja a minha é
mais por homens mesmo, mas com a presenca feminina assim muito forte e
com muito respeito, por que a gente ndo faz candomblé sem velhos, a gente
ndo faz candomblé sem mulheres, a cozinha do axé é liderada por mulheres,
alguns cultos tem que ser liderados por mulheres também. (Entrevistado Oy4,
2024).

Os depoimentos de Egbomi Edvaldo Santos, Egbomi José Lazaro e do
Babalorixa Jean Carlos ndo apenas destacam as qualidades individuais das trés
iyalorixas do Terreiro llé Ibse Olominda Axé Yemanja, mas também nos convidam a
refletir sobre o papel essencial da mulher na religiosidade afro-brasileira. Acolhimento,
educacao, fé, tradicdo e poder se fundem na figura da iyalorixa, tornando-a uma lider
insubstituivel no Candomblé.

Por fim, o reconhecimento da complementaridade entre os géneros reforca a
natureza integradora dessa religiosidade, que se apresenta como um modelo de
equilibrio e respeito mutuo. As trés iyalorixas, em suas trajetorias, personificam a forca
do feminino e deixam um legado que transcende geracdes, assegurando que o axé

do Terreiro 1€ Ibse Olominda Axé Yemanja continue vivo e pulsante.
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5.5 CICLO DAS AGUAS: GENERO, FE, GESTAO SOCIAL E TERRITORIO NO ILE
IBSE OLOMINDA AXE YEMANJA

O llé Ibse Olominda Axé Yemanja, com 44 anos de lideranca exclusivamente
feminina, representa uma singularidade dentro do universo afro-religioso, tanto pela
preservacao de suas praticas tradicionais quanto pela consolidacdo de um modelo de
gestao social matrifocal. O estudo desse espacgo sagrado revela a complexidade e
profundidade das relagdes entre territorio, fé, identidade e género, iluminando
caracteristicas de acolhimento, pedagogia comunitaria e fortalecimento da
coletividade que transcendem as liderangas individuais, configurando-se como pilares
estruturais do terreiro.

A lideranca feminina no terreiro é um reflexo direto do conceito de
matrifocalidade, no qual a centralidade da mulher ndo apenas organiza a dinamica
interna, mas também conecta a comunidade aos principios ancestrais que
fundamentam sua existéncia. Como Oyeronké Oyewumi (2021) discute, as
sociedades africanas pré-coloniais apresentavam relacdes de poder e pertencimento
pautadas pela ancestralidade e pelas conexdes espirituais, onde a figura feminina
desempenhava papel de protagonista. Essa centralidade ecoa no terreiro, onde cada
iyalorisa perpetua um legado que nao se limita & autoridade religiosa, mas também a
preservagdo do espac¢o como territério de resisténcia cultural.

Ao abordar a ancestralidade como elemento constituinte do feminino, Carla
Akotirene (2018) aponta que as liderancas femininas em contextos afro-diaspoéricos
ressignificam as no¢Bes de poder e cuidado, transformando a vulnerabilidade histérica
imposta as mulheres negras em forga coletiva. No 1l1é Ibse Olominda Axé Yemanja,
essa forca se manifesta no acolhimento irrestrito a comunidade, na paciéncia para
ensinar os fundamentos do culto e no reforco constante da coletividade,
caracteristicas que atravessam geracdes e se consolidam como marcas identitarias
do espaco.

O terreiro, entendido enquanto territério, carrega significados que vao além de
sua dimenséao geografica. Muniz Sodré (2002) destaca que o territorio afro-religioso é
um espaco de territorialidade simbdlica, no qual a fé, a cultura e a identidade séo
continuamente (re)construidas. No caso do Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja, a gestao

social matrifocal transcende o carater religioso e assume papel organizador
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da vida comunitaria, promovendo acdes que fortalecem os lagcos entre seus
integrantes e o préprio territério.

As liderancas femininas, ao longo das décadas, imprimem ao terreiro uma
pratica de gestdo que privilegia a coletividade e a educacao intergeracional,
reforcando o pertencimento dos filhos e filhas de santo ao espaco sagrado. Esse
modelo é evidenciado pela paciéncia e dedicacdo com que cada iyalorisa ensina os
fundamentos do culto, demonstrando uma pedagogia que se alicerca na escuta, no
acolhimento e na reciprocidade. Tal pratica dialoga com a visdo de Vanda Machado
(2019), que vé na ancestralidade uma pedagogia prépria, onde o aprendizado é
experienciado e transmitido por meio de lacos afetivos e espirituais.

Para Stuart Hall (2006), a identidade é um processo continuo de construcao,
marcado por multiplas influéncias que se entrelagam em contextos historicos, culturais
e sociais. No Ilé Ibse Olominda Axé Yemanjd, a identidade da comunidade se articula
em torno de trés eixos principais: o género, representado pela liderangca matrifocal; a
fé, como elemento unificador; e o territorio, que garante a perpetuacao das praticas e
saberes.

Bell Hooks (2018) nos convida a pensar o feminino negro como um locus de
poder e resisténcia, desafiando as estruturas patriarcais e coloniais que
historicamente tentaram deslegitimar essas liderancas. No terreiro, as iyalorisas
exercem sua autoridade de forma que ndo apenas ressignifica o conceito de poder,
mas também promove a inclusdo e a justica social, ampliando o alcance da gestéao
social para além dos limites do espaco sagrado.

O lIé Ibse Olominda Axé Yemanja € mais do que um espaco religioso: € um
territério de resisténcia, um locus de producdo de saberes e um exemplo vivo de
gestdo social matrifocal. A andlise de sua histéria e dindmica revela que a lideranca
feminina tem sido capaz de preservar e adaptar, ao longo do tempo, préaticas que
fortalecem a comunidade e reafirmam a centralidade do feminino como eixo
estruturante. Sob as lentes tedricas de Oyeronké (2021), Bell Hooks (2018), Vanda
Machado (2019), Carla Akotirene (2018), Muniz Sodré (2002) e Stuart Hall (2006), é
possivel compreender que a gestdo social no terreiro ndo € apenas uma pratica
cotidiana, mas um ato politico e cultural que reafirma a importancia da ancestralidade,

do territorio e da coletividade na construcdo de identidades e resisténcias.
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As lyas do llé Ibse Olominda Axé Yemanja compreendem que a conex@o com
politicas publicas é essencial para a melhoria da qualidade de vida da comunidade do
terreiro e de seu entorno. Essa aproximacdo estratégica demonstra uma visdo
ampliada de gestdo social, onde a ancestralidade e a fé se articulam com as
demandas contemporéaneas, sem que os limites de atuacdo do Estado sejam
ultrapassados no que concerne a autonomia das praticas e liturgias do espaco
sagrado. No terreiro, a lideranca da iyalorisa, escolhida pela ancestralidade, ndo é
negociavel; ela é alicerce espiritual e organizador social, reafirmando que a conducéao
do axé permanece nas maos da fé e das tradicdes.

A participacao do terreiro em acfes publicas, como o Presente das labas em
Muritiba, o tombamento do primeiro terreiro da cidade e a criacdo da Medalha de
Valorizagcdo Ancestral Martinha de Yemanja, demonstra um entendimento profundo
de resisténcia e coletividade. Essas iniciativas ultrapassam os muros do IIé, ampliando
a luta pelo reconhecimento e pelos direitos dos povos e comunidades tradicionais em
niveis municipal, regional e estadual.

Esses eventos ndo apenas reforcam a visibilidade do terreiro como espaco
politico e cultural, mas também refletem um compromisso com a transformacao social,
o bem viver coletivo e a valorizacdo da meméria ancestral. A criacdo da medalha que
homenageia Martinha de Yemanjé, fundadora do terreiro, simboliza a perpetuacéo de
valores que conectam o passado, o presente e o futuro, reiterando a importancia de
se preservar 0 axé e a historia dos povos de terreiro.

No cerne dessas acles esté a palavra, o ofo, que em Yorub4 representa a fala
encantada, capaz de transformar realidades espirituais, sociais e politicas. No Il€, a
palavra é ferramenta de gestao social e de articulagcdo com o Estado, sem abdicar de
sua sacralidade. A palavra encantada, ao se transformar em dialogo, conecta a
ancestralidade a contemporaneidade, promovendo a escuta e a participacdo social
como principios emancipatérios.

A dialogicidade, nesse contexto, ndo é mero instrumento de negociacdo, mas
um ato de resisténcia. E por meio do dialogo que as lyas reafirmam a coletividade
como base do bem viver e estabelecem limites claros entre o que pertence ao espaco
publico e o que é inaliendvel no sagrado. A escuta ativa e a participacdo nas lutas

pelos direitos das comunidades tradicionais tornam-se, assim, uma extensao
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do axé, que pulsa ndo apenas dentro do terreiro, mas em cada agdo publica realizada.

Ao unir ancestralidade, fé e politicas publicas, as lyas do Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja demonstram uma gestao social que equilibra tradicdo e inovacao. A atuacéo
publica, pautada em principios de escuta, emancipacéo e dialogicidade, reafirma a
centralidade do terreiro como espaco de resisténcia, transformagcdo e cuidado
comunitario. Contudo, o respeito & autonomia do axé e das liderancas espirituais é
inegociavel, assegurando que o Estado dialogue, mas néao interfira naquilo que é
conduzido pela ancestralidade. No 1lé, a palavra — encantada e politica — permanece
como veiculo de transformacéo e de fortalecimento do bem viver dos povos de terreiro.

Entre as palavras que emergiram das vozes que sustentam esta pesquisa,
acolhimento foi a que mais ressoou. Repetida, enfatizada, sentida. Acolher, no 1lé Ibse
Olominda Axé Yemanja, € mais do que um ato; € um principio, uma liturgia cotidiana
que transcende o espaco fisico e espiritual. Para as lyas, acolher é cuidar, educar,
ouvir e fortalecer os lagos que conectam a comunidade ao territorio e a ancestralidade.

Essa centralidade do acolhimento reafirma o papel da Matrifocalidade como
eixo estruturante da gestdo social no terreiro. A lideranca feminina, permeada pelo
afeto e pela escuta, organiza a vida coletiva com uma pedagogia que une paciéncia e
firmeza, espiritualidade e politica. Acolher, nesse contexto, € também um ato de
resisténcia: contra a fragmentacao das relacdes, contra 0 apagamento das memarias
e contra a violéncia que insiste em tentar deslegitimar os povos e comunidades
tradicionais.

Na gestéo social matrifocal, o acolhimento é a for¢a que sustenta a coletividade,
promove a emancipacdo e preserva o axé. E ele que transforma o territério em um
espaco de pertencimento e protecdo, onde a fé se entrelaca com a luta por justica
social. O terreiro, ao acolher, reafirma sua identidade como um territério sagrado que
articula resisténcia e transformacao.

Os mapas conceituais elaborados pela autora com base em dados da pesquisa
(2025) que encerram esta secdo - Matrifocalidade, género, gestdo social,
fé/religiosidade e territorio — sdo as teias que conectam as vivéncias do 11é Olominda

as teorias que sustentam esta dissertacdo. Juntos, eles revelam que acolher ndo é
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apenas uma pratica, mas a esséncia da gestdo social do terreiro. Um acolhimento

gue é resisténcia. Um acolhimento que é feminino. Um acolhimento que é ancestral.

Mapa Conceitual - 4 Pilares da
Matrifocalidade

Género Feé/espiritualidade

Feminino. Masculino. Tangivel. Intangivel.

Identidade de género. chi ! Liturgias. Emogdes.
Papel social de género; Comportamentos.
Hierarquia.
Pertencimento. Visivel.

Gestao Social /':Q:'\ Q Territério
Lideranga. Didlogo. ﬂ @ S w
Participagéo. \0/ Invisivel. Cultura.

Comunidade. Ciclicidade.

Elaborado pela autora, 2024.

Figura 5 - Mapa conceitual sobre a categoria Matrifocalidade: Quatro pilares da Matrifocalidade

Fonte: Dados da pesquisa, elaborado pela autora (2025).
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Mapa Conceitual - Matrifocalidade

Feminino

Sexo bioldgico.
Energia.

Papel Social de Género

Cultura do lugar.

Tradigao.
Adequagao.

Pilar 01 - Género

Identidade de Género

Q.ﬁ\.e Autodelcaracgéo.

Sexo biolégico.

m Sexualidade.

Maculino
Sexo bioldgico.
Energia.

Elaborado pela autora, 2024.

Figura 6 - Mapa conceitual sobre a categoria Matrifocalidade - Pilar 1: Género

Fonte: Dados da pesquisa, elaborado pela autora (2025).



Mapa Conceitual - Matrifocalidade
Pilar 02 - Fé/espiritualidade

Hierarquia Liturgias
Senioridade.
Organizagao. Tradic&o.
Poder. %@% Oralidade.
Sustentabilidade.
Comportamentos VDN Visivel/invisivel

Emogdes. O(‘B Edificagoes.
Posicionalidade. \ﬁnF/ Sensacgoées.
Ritos e liturgias. Individual.

Coletivo.

Elaborado pela autora, 2024.

Figura 7 - Mapa conceitual sobre a categoria Matrifocalidade - Pilar 2: Fé / Espiritualidade

Fonte: Dados da pesquisa, elaborado pela autora (2025).



Mapa Conceitual - Matrifocalidade
Pilar 03 - Gestao Social

Lideranca Dislogo
Influéncia. Medieso
Visdo. 10
Inspiracao. @ Inclusao.
Controle.

Participagao [ N Comunidade
Engajamento. @ Ancestralidade.
Colaboracao. N3 Coletividade.

Diversidade.
Tradicao.

Elaborado pela autora, 2024.

Figura 8 - Mapa conceitual sobre a categoria Matrifocalidade - Pilar 3: Gestédo Social

Fonte: Dados da pesquisa, elaborado pela autora (2025).
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Mapa Conceitual - Matrifocalidade
Pilar 04 - Territorio

Pertencimento Ciclicidade
Identidade.

Raiz. @ Ritualidade.
Vinculacao. 4 Q Renovacao.
: 1

Territorialidade.

Cultura (l\ Tangivel/intangivel
Memoria. @ﬁ} (gg‘ h ;8) Simbologia.
Patriménio. \\T Espaco.

Heranca.
(RE)construcao.

Elaborado pela autora, 2024.

Figura 9 - Mapa conceitual sobre a categoria Matrifocalidade - Pilar 4: Territério

Fonte: Dados da pesquisa, elaborado pela autora (2025).

Os mapas conceituais elaborados a partir de dados da pesquisa (2024),
relacionados a Matrifocalidade e Gestéao Social no Olominda, refletem a profundidade
e a complexidade deste tema central. O primeiro mapa sintetiza os quatro pilares
fundamentais da Matrifocalidade: género, espiritualidade/fé, gestao social e territoério,
gue emergem como elementos interdependentes que estruturam as praticas e

saberes do Olominda.

Cada pilar, em seguida, foi desdobrado em mapas conceituais especificos,
revelando a riqueza das conexdes que sustentam esse sistema. O pilar do género
expbe as dinamicas das relacdes sociais e de poder, enquanto a espiritualidade/fé
evidencia a centralidade das crengas no cotidiano e na organizagéo coletiva. Ja o pilar
da gestéo social destaca as formas de lideranca e organizag&o especialmente sob a

influéncia feminina, e o territdrio se apresenta como espaco de pertencimento
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e ressignificacdo. Percebe-se que esses mapas ndo apenas organizam dados mas
também amplificam as vozes e vivéncias das mulheres que sustentam o Olominda,

oferecendo um retrato vivo e pulsante da Matrifocalidade em sua esséncia.
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6 MEMORIAL YALODE: POTENCIA FEMININA NO TERREIRO DE CANDOMBLE
ILE IBSE OLOMINDA

Esta secao apresentara o e-book Yalodé como produto principal, tecnologia de
gestao social desta pesquisa e, em construcdo, o Memorial Yalodé que vém sendo
aprimorado dentro das dependéncias fisicas do terreiro com foco na valorizagéo e
salvaguarda ndo apenas na historia da casa e de suas iyas, mas também, da cultura
afro-brasileira. Sera constituido do entrecruzamento das narrativas da Yalorixa, dos
filhos e filhas de santo, bem como, da analise documental. Em sua esséncia, revelara
sentidos e significados de constituicdo e cotidianidades de um terreiro de candomblé
gestado por mulheres. Espera-se poder delinear a for¢ca das mulheres na condi¢do de
grandes condutoras de ilé axé.

O Memorial Yalodé: poténcia feminina no terreiro de candomblé Ilé Ibse
Olominda Axé Yemanja é um espaco idealizado como dedicado a preservacao e a
valorizagdo da historia e da cultura do terreiro localizado em Muritiba, no Recéncavo
da Bahia. Com 43 anos de existéncia no ano de 2024, o Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja tem se destacado ndo apenas por sua tradicéo religiosa, mas também pela
sua forte atuacdo na promocao da igualdade de género e no empoderamento das
mulheres.

Desde a sua fundacao, o terreiro passou por trés liderancas femininas, que
foram responsaveis por manter viva a histéria e os ensinamentos transmitidos ao
longo das geracdes. A escolha do memorial como tecnologia de gestdo social e
desenvolvimento territorial para o terreiro foi uma forma de reconhecer e valorizar o
papel fundamental das mulheres na manutencdo e no fortalecimento da tradicao
religiosa e cultural.

O Memorial Yalodé € um lugar de memoria e de resisténcia, onde sdo expostos
objetos, fotografias e documentos que contam a trajetoria do terreiro e das mulheres
gue o conduziram ao longo dos anos. Além disso, 0 espaco em construcdo esta sendo
preparado para promover a realizacdo de atividades culturais, educativas e religiosas
- como aulas de atabaque, de yoruba, de corte e costura entre outras, que visam
fortalecer a identidade e a autoestima das mulheres do terreiro, bem como promover

a integracdo com a comunidade local.



86

Como mulher de terreiro e académica, reconheco a importancia do Memorial
Yalodé como uma ferramenta de valorizacdo da cultura afro-brasileira, do candomblé
e do papel das mulheres na sociedade. E fundamental que iniciativas como essa
sejam apoiadas e fortalecidas, para que possamos garantir a preservacdo e a
perpetuacdo das tradicbes e dos saberes ancestrais. O Memorial Yalodé é um
exemplo inspirador de como o resgate e construcdo da memoéria e da histéria pode
ser um instrumento poderoso de transformacéo social e de promocao da igualdade
racial e de género.

Para tanto, como o Memorial Yalodé se encontra em constru¢géo, como produto
deste estudo foi escolhido o formato de e-book para apresentar a TGS.DT - Tecnologia
de Gestdo Social do Desenvolvimento Territorial, visto que € uma ferramenta
fundamental para a preservacdao da historia e dos saberes ancestrais do terreiro
Yalodé. Através dele, é possivel mergulhar no universo cultural e espiritual desse
espaco sagrado, que tem sido palco de tradi¢cfes e rituais h4 gera¢fes. O documento
elaborado encontra-se disponivel no Apéndice B deste trabalho.

A construcdo do memorial Yalodé é um marco importante na valorizacéo e
preservacgao da cultura afro-brasileira, e o e-book da TGS.DT vem para complementar
esse trabalho, trazendo uma abordagem inovadora que une tradi¢éo e tecnologia. Por
meio de textos, fotos, e um cédigo QRcode que leva direto ao perfil oficial do terreiro
no Instagram, o e-book narra a trajetéria do terreiro, destacando a importancia de
suas lideres espirituais - que vém liderando o Olominda a pelo menos trés geracdes
na mesma familia consanguinea e de axé, e discutindo temas relevantes para a
comunidade afrodescendente.

Além disso, o0 e-book da TGS-DT também funciona como um instrumento de
disseminacdo de conhecimento, permitindo que pessoas de diferentes partes do
mundo tenham acesso a rica histéria do terreiro Olominda e do Memorial Yalodé.
Dessa forma, a tecnologia se torna uma aliada na luta pela valorizagéo da cultura
negra e na promocao da diversidade e do respeito as tradicdes ancestrais.

Em suma, o e-book da TGS-DT é uma ferramenta indispensavel para quem
deseja conhecer e se aprofundar na histéria e nos saberes do terreiro Olominda. Com
sua proposta inovadora e inclusiva, ele contribui para a preservacéo e valorizacdo da

cultura afro-brasileira, promovendo o dialogo entre tradicdo e
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modernidade e fortalecendo os lagcos de identidade e pertencimento da comunidade
negra de candomblé situada no Recdncavo Baiano.

A Tecnologia de Gestdo Social implementada por meio do Memorial Yalodé &
um instrumento essencial para fortalecer a preservacao das tradicdes e das memorias
de comunidades como o IlIé Ibse Olominda Axé Yemanja. Este terreiro, que celebra
45 anos de existéncia em 2025, destaca-se por sua gestdo pioneira realizada
exclusivamente por mulheres. Essa estrutura de lideranca feminina ndo apenas honra
a ancestralidade, mas também configura um modelo de gestdo comunitaria e social
que inspira reflexdes sobre autonomia, resisténcia e continuidade cultural.

O e-book desenvolvido como produto de sua dissertagdo de mestrado é mais
do que uma celebracéo historica. Ele € uma ferramenta didatica e memorialista, que
documenta e compartilha o legado de um espaco sagrado que transcende o campo
religioso. O llé Ibse Olominda Axé Yemanja ndo € apenas um territorio de pratica
espiritual; € um lugar de construcdo de identidade coletiva, pertencimento e
transmissao de valores ancestrais.

A importancia desse projeto reside na necessidade urgente de preservar as
tradicdes e as narrativas das comunidades de terreiro, especialmente aquelas geridas
por mulheres, que desempenham um papel central na manutencao das préticas rituais
e na sustentacdo de valores culturais e sociais. Essas mulheres sao guardids de um
saber que conecta o passado, o presente e o futuro, integrando a espiritualidade a
gestdo comunitaria de forma exemplar.

O Memorial Yalodé atua como um espaco de registro, didlogo e ensino,
possibilitando que as geracdes futuras compreendam a relevancia da continuidade
das praticas ancestrais e da manutencdo de um territorio cultural. Por meio do e-
book, essa iniciativa se expande ao integrar o conhecimento ritualistico com reflexées
contemporaneas sobre gestdo social, mostrando como € possivel alinhar tradicao e
inovagao para garantir a sobrevivéncia e a prosperidade dessas comunidades.

Este projeto ndo apenas reforca a preservacdo da historia, mas também se
apresenta como um modelo para a gestéo de futuros. Ele ensina que o fortalecimento

das memorias e das préaticas ancestrais € uma base indispensavel
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para enfrentar os desafios de um mundo em constante transformacao, preservando

0 axé que une, cuida e renova.
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7 REFLEXOES FINAIS: FORTALECER A GESTORA, E FORTALECER O FUTURO
DO PODER FEMININO NO CANDOMBLE

Figura 10: Futuro.
Fonte: Arquivo Olominda, 2023.

Ara wa omi wa - Nosso corpo nossa agua
Ara wa omi wa — NOSSO corpo nossa agua
O Yeye Oxum omi olowd — M&e Oxum a veneravel senhora das aguas
Ara wa omi wa — NOSSO corpo nossa agua

(Fragmento de cantiga do run do Orixa Oxum)
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Neste capitulo, far-se-4 uma andlise finalizadora dos resultados/achados da
pesquisa, enfatizando as composicdoes das questbes problematizadoras.
Destacadamente espera-se poder substanciar o entendimento sobre a for¢a e o poder
das mulheres na gestdo de Terreiros de candomblé, com a possibilidade efetiva de
generalizar para outros terreiros a potencializacdo da matrigestdo no candomblé.

Esta pesquisa foi um mergulho profundo no coracédo do Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja, um espaco que, para além de ser objeto de estudo, € também o lugar onde
meus passos primeiros foram dados e onde minha identidade foi forjada. Em cada
pagina escrita, o0 terreiro me atravessou, nao apenas como campo de pesquisa, mas
como fonte de vida, histéria e ancestralidade. Este trabalho ndo é apenas um registro
académico, mas também uma celebracdo das forcas matrifocais que sustentam e
vitalizam os terreiros do Recéncavo Baiano.

Ao investigar como a gestdo social liderada por mulheres impacta a
territorialidade e a preservacdo da identidade de terreiros de Candomblé, ficou
evidente que o poder feminino, tdo central a tradicdo dos terreiros, transcende as
barreiras do sagrado e reverbera em praticas cotidianas de resisténcia, solidariedade
e cuidado. O llé Ibse Olominda Axé Yemanja, com sua lideranca matrifocal, revela-se
como um epicentro de transformacédo, onde o ato de gerir € também um ato de amar,
proteger e perpetuar.

A gestéo social matrifocal, como mostrado nas andlises fundamentadas em
Oyewumi (2021), Bell Hooks (2018), Vanda Machado (2019) e Carla Akotirene (2018),
ndo apenas preserva praticas e saberes ancestrais, mas também ressignifica o
territério como um espaco politico - decidindo inclusive, por construir outros meios de
protecao e salvaguarda que ndo apenas o tombamento -, onde a luta por dignidade e
respeito se entrelaca com rituais, canticos e passos de danca. Conforme Muniz Sodré
(2002) nos ajuda a entender, o territério aqui ndo € apenas espaco fisico; € um corpo
coletivo, pulsante, que resiste e se recria, sustentado pelas maos firmes e delicadas
das mulheres que o lideram.

O llé, enquanto agente de transformacdo socio-territorial, confirma a
importancia de suas aliangas com a comunidade ao redor e com outros terreiros. Ele
ndo € uma ilha, mas parte de uma rede viva de relagbes que Stuart Hall (2006) nos

ajuda a interpretar como um projeto de identidade em constante construgédo, onde
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tradicao e contemporaneidade se encontram para reafirmar a forca do povo de santo
e sua cultura.

As reflexdes finais desta dissertacdo destacam o impacto da gestéo social e
da matrifocalidade no 1lé Ibse Olominda Axé Yemanja, especialmente no
fortalecimento de uma lideranca comunitaria baseada em saberes ancestrais e na
resiliéncia cultural.A dissertacao revelou que a gestédo social no Ilé Ibse Olominda Axé
Yemanja, orientada pelo poder feminino, tem transformado dinamicas e praticas
sagradas do Terreiro ao reforcar valores de equidade e protagonismo feminino, sem
comprometer a esséncia ancestral. Além disso, o Terreiro desempenha papel central
na consolidacdo socio-territorial e politica do seu entorno, estabelecendo parcerias
com outras comunidades de terreiros e promovendo acdes coletivas que fortalecem
sua rede de apoio. Por fim, foram identificadas praticas de gestéao social voltadas para
a preservacao do espaco sagrado, como a transmisséo intergeracional de saberes, a
mobilizacdo comunitaria para manutengcdo do patriménio cultural e a promocédo de
atividades educativas e culturais que asseguram a continuidade de suas tradicdes.
Esta sintese dos resultados demonstram que o0s objetivos especificos tracados [i)
investigar se e como a gestdo social a partir do exercicio do poder feminino tem
promovido mudancas nas dindmicas e praticas sagradas do Terreiro; ii) compreender
de que forma o Terreiro contribui para o processo de consolidacdo sdcio-territorial e
politica do seu entorno e como se relaciona com as comunidades de outros terreiros
e iii) identificar préaticas existentes de gestao social do 11é Ibse Olominda Axé Yemanja
gue contribuem para a preservagdo do terreiro] foram alcancados ao longo do
desenvolvimento desta pesquisa.

Contudo, algumas limitacdes foram observadas durante a pesquisa. A analise
ndo podde explorar com a profundidade necessaria as relacdes entre as perspectivas
do masculino e do feminino no terreiro, deixando brechas para um debate mais amplo
sobre as dinamicas de género. Ademais, a falta de compreensao, por parte de
religiosos mais novos, acerca das questdes de género e suas implicacfes para a
organizacdo e transmissdo das tradicbes reforca a necessidade de um dialogo
continuo e estruturado sobre o tema.

A pesquisa e construcdo desta dissertacao enfrentaram desafios significativos,
especialmente pela proximidade entre a pesquisadora e o objeto de estudo. Ser filha

do terreiro e ter sido criada no espaco sagrado pesquisado implicou em uma posicao
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de envolvimento direto, que, embora permita um olhar profundo e sensivel, também
exige cuidado para equilibrar o comprometimento emocional com a imparcialidade
académica. Essa relacédo intrinseca desafia a separacao entre pesquisadora e objeto,
pois a vivéncia se entrelaga com a analise, demandando rigor metodolégico para
evitar vieses que possam comprometer a cientificidade da pesquisa.

Outro entrave foi a dificuldade de comunicacdo com os mais velhos, que detém
grande parte do saber ancestral essencial para o tema, mas muitas vezes encontram
barreiras no uso de midias digitais. Esse cenario exigiu estratégias criativas e
adaptaveis, como encontros presenciais e uso de intermediarios, para garantir que
suas vozes fossem ouvidas e respeitadas. Além disso, as necessidades de remarcar
entrevistas em funcdo do tempo do terreiro, determinado pelo ritmo e exigéncias do
Orixa, contrastam com a ldgica ocidental e linear que permeia o planejamento
académico. Essa adaptacdo reafirma o respeito as especificidades culturais e
temporais da religiosidade afro-brasileira, enriquecendo o processo, mas tornando-o
mais complexo.

Por fim, a pesquisa enfrentou limitacbes teodricas, dado que o estudo da
matrifocalidade na perspectiva afro-brasileira ainda € um campo emergente, com
poucos materiais disponiveis além das reflexdes pioneiras de Oyeronke Oyéwumi
(2021). Isso exigiu ndo apenas um esforco adicional na busca por fontes
complementares, mas também a construcdo de um referencial teérico que dialogasse
com as peculiaridades do contexto brasileiro. Assim, o trabalho se prop0s a contribuir
com o avanco deste campo, destacando as singularidades da matrifocalidade como
um eixo estruturante das relacfes e dinamicas sociais dentro do terreiro, partindo de
um olhar auténtico e situado.

Como tendéncias futuras, destaca-se a importancia de uma educacéo
constante centrada nos saberes yorubas, buscando ndo apenas a manutengdo e
valorizacdo das tradicdes do terreiro, mas também a sua salvaguarda frente aos
desafios contemporaneos. Esse movimento educacional, liderado principalmente
pelas iyas mais experientes, devera caminhar em paralelo com uma aproximacao
mais efetiva das novas liderancas aos poderes publicos, promovendo o
reconhecimento e a legitimidade dessas praticas ancestrais. Tal abordagem podera
ampliar a articulacdo politica e social do llé, fortalecendo sua atuagcdo como espaco

de resisténcia e disseminacao cultural no contexto das religibes afro-brasileiras.
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As proposicg0oes futuras de pesquisa a partir desta dissertagdo apontam para o
aprofundamento do modelo de gestdo social do Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja,
considerando suas especificidades culturais, religiosas e organizacionais. Esse
modelo pode ser estudado como referéncia para a elaboracédo de politicas publicas
gue promovam o fomento, valorizacdo e salvaguarda das liturgias e culturas
ancestrais de terreiros, especialmente no contexto do Recéncavo da Bahia. Ao
considerar os terreiros como espacos de resisténcia e justica social, as pesquisas
podem contribuir para a emancipacdo das comunidades de santo, ampliando sua
visibilidade e fortalecendo seu papel enquanto patriménio cultural e religioso brasileiro.

Outro eixo importante para futuras investigacdes é o fortalecimento da
gestora/iya enquanto guardida da memoria, da cultura e da ancestralidade do terreiro.
Essa figura central exerce um papel estratégico na continuidade do culto, muitas vezes
adaptando tradicdes para assegurar a preservacao religiosa. Estudos podem explorar
como capacitar e empoderar essas lideres para enfrentar desafios contemporaneos,
garantindo a sustentabilidade dos terreiros enquanto instituicbes que nao apenas
perpetuam o sagrado, mas também fomentam praticas de inclusdo social, educacao
e economia solidaria. Esse fortalecimento institucional esta intrinsecamente ligado ao
futuro das comunidades e ao reconhecimento do terreiro enquanto espaco vital de
transmissao ancestral.

Adicionalmente, propde-se um dialogo interdisciplinar que relacione a sucessao
religiosa no ambito dos terreiros com a sucessao hereditéaria prevista no Direito de
Familia brasileiro. Pesquisas futuras podem investigar os conflitos que surgem nesse
campo, considerando as diferencas entre a perspectiva comunitaria e espiritual dos
terreiros e as normas legais ocidentais. Essa abordagem pode trazer a tona elementos
qgue valorizem a autonomia da comunidade em seus critérios de sucessdo, sem
desrespeitar o ordenamento juridico, mas ampliando o entendimento sobre direitos
coletivos e culturais. Ao unir essas areas do saber, é possivel propor solugdes que
respeitem a identidade afro-brasileira, promovam a justica social e assegurem a
perpetuacado das tradicdes religiosas e familiares do povo de santo.

Por fim, identificar as praticas de gestdo social no 1lé Ibse Olominda Axé
Yemanijé foi um exercicio de escuta e acolhimento. S&o essas praticas — muitas vezes

silenciosas, mas imensamente poderosas — que mantém viva a memoria
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ancestral, asseguram a continuidade do terreiro e projetam sua relevancia para além
das fronteiras fisicas e simbdlicas.

Encerrando este percurso, reafirmo minha implicacdo ndo apenas como
pesquisadora, mas como filha do terreiro. As paginas deste trabalho sdo também as
linhas da minha prépria historia, que se entrelagam com as de tantas outras mulheres
e homens que fizeram e continuam a fazer do llIé Ibse Olominda Axé Yemanja um
lugar de resisténcia, fé e transformacdo. Que este estudo, portanto, seja uma
oferenda aqueles que vieram antes de nds, aos que estdo aqui hoje e aos que ainda
virdo, para que a ancestralidade continue a guiar n0ssos passos e iluminar nossos
caminhos.

Ao finalizar esta pesquisa sobre a gestao de terreiros liderados exclusivamente
por mulheres, € possivel afirmar que o acolhimento, a sensibilidade e a paciéncia sao
caracteristicas que se destacam como diferenciais na atuacdo dessas gestoras.

Ao longo dos depoimentos colhidos, foi evidente a importancia dessas
gualidades no estabelecimento de relacbes de cuidado e respeito, tanto com o0s
membros da comunidade religiosa quanto com as questdes que envolvem a gestao
do terreiro. As liderancas femininas se mostraram capazes de estabelecer um dialogo
empético e acolhedor, que favorece a participacédo de todos os envolvidos e promove
um ambiente de harmonia e cooperacéao.

Além disso, a sensibilidade demonstrada pelas gestoras na conducdo dos
trabalhos e na resolucdo de conflitos revela uma preocupagcdo genuina com o
bem-estar e o desenvolvimento integral das pessoas que fazem parte do terreiro. A
capacidade de compreender as necessidades individuais e coletivas, de ouvir
atentamente e de acolher as diferencas foi apontada como um dos principais pontos
fortes da gestéo feminina.

Por fim, a paciéncia no ensinar e no orientar, evidenciada pelas gestoras, foi
ressaltada como um elemento fundamental na transmissao dos conhecimentos e na
formacédo das novas liderancas. A disposicdo para ensinar com calma e assertividade,
respeitando os ritmos e as particularidades de cada pessoa, demonstra o
compromisso das gestoras em promover um ambiente de aprendizagem inclusivo e
enriguecedor.

Diante dessas consideracgfes, é possivel afirmar que a gestdo feminina nos

terreiros investigados se destaca ndo apenas pela capacidade de promover a
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organizacdo e a eficiéncia, mas principalmente pela capacidade de estabelecer
relacbes humanizadas e solidarias, fundamentadas no acolhimento, na sensibilidade
e na paciéncia. Essas caracteristicas ndo apenas fortalecem a identidade e a coesao
da comunidade religiosa, como também contribuem para a constru¢cdo de um espaco

mais justo, equitativo e acolhedor para todos 0s seus integrantes.
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APENDICE A

1. Roteiro de entrevista com a atual yalorixa do terreiro:

a) Conte, um pouco sobre a historia constitutiva do terreiro;

b) Qual a sua histéria como mulher de axé/gestora do Olominda?;

¢) Qual o sentido de “ser mulher-yalorixa’?;

d) Existem especificidades do terreiro ser gerido por mulher?

e) Como € sua percepcdo acerca do comportamento dos filhos e filhas de um
terreiro gerido por uma lider mulher?

f) Existe articulacao religiosa, politica, cultural com outros terreiros do Recdncavo?
g) Como é feita a preservacao da historia e memoria do terreiro?

h) Quais as ferramentas ou estratégias utilizadas para compartilhar com os filhos e
filhas e frequentadores do terreiro a memoria e histéria da casa?

i) De que forma as informagdes, ritos e ensinamentos do terreiro sao passados

para os filho e filhas da casa?

2. Roteiro de entrevista com filhas e filhos do terreiro:

a) Desde quando faz parte da casa?

b) Qual o seu sentimento de pertencer a um Ilé Axé gerido/conduzido por
mulher/yalorixa?;

c) De alguma forma, o fato do seu ilé ter uma linha de sucessao feminina, faz
diferenca para vocé?;

d) Observa diferencas na conducdo do terreiro, em relagcdo as trés yalorixas
gestoras? (pergunta a ser feita apenas aos filhos mais velhos da casa, que
vivenciaram as trés gestoes);

e) Tem nocdo do que o seu ilé representa para o lugar onde esté inserido e para
outras comunidades de terreiro?;

f) Fale, livremente, sobre o que significa ser filho/filha do Olominda.

g) De que forma vocé teve acesso as histérias e memorias do terreiro?
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3. Roteiro de entrevista com yalorixas de terreiros do Territdrio de Identidade
Recbncavo com caracteristica similar de gestao matrifocal:

a) Conte um pouco sobre a historia do terreiro, destacando a linha sucesséria
feminina;

b) Como entende/reconhece a sua forca como mulher-yalorixa?;

c) Percebe, de alguma forma, um tratamento diferenciado nas proprias
comunidades de terreiro por ser mulher?

d) Como é feito o compartilhamento de informacdes, histérias e memarias do
terreiro com os filhos e filhas da casa?

e) De que forma as informagdes, ritos e ensinamentos do terreiro sdo passados

para os filho e filhas da casa?

4. Roteiro de entrevista com babalorixas e yalorixas de outros terreiros do
Territorio relacionados ao Olominda:

a) Conte um pouco sobre a histdria do seu terreiro;

b) Qual a sua relacdo/ do seu terreiro com o Olominda?;

¢) Conheceu/conhece as trés yalorixas da linha sucesséria? O que conhece?;
d) Realizam atividades em articulacdo com outros terreiros no Reconcavo?

e) Percebe diferenca, enquanto filha(o), na condugéo de um terreiro com uma
lideranca feminina?
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APENDICE B - E-BOOK (TGS.DT)



YALODE:

matrifocalidade e gestao social no
Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja
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1. Notas introdutoérias

O e-book baseado na dissertacéo "Yalodé: Matrifocalidade e Gestéo
Social no llé Ibse Olominda Axé Yemanja" de Priscilla Pinheiro tem
como objetivo analisar o impacto da lideranca feminina nos terreiros
de Candomblé e como a matrifocalidade contribui para a preservacao
territorial e cultural desses espacos sagrados.

O estudo foca no Terreiro Il€ Ibse Olominda Axé Yemanja, localizado
no Recbdncavo Baiano, que desde sua fundagdo em 1980, tem sido
liderado exclusivamente por mulheres. A dissertagdo apresenta o
conceito de matrifocalidade como uma forma de gestdo social que
coloca as mulheres no centro da vida religiosa e comunitaria,
destacando a importancia da lideranca feminina na organizacéo e
manutencao dos terreiros.

As principais conclusfes incluem a constatacdo de que a gestéao
social matrifocal promove uma maior coesdo e continuidade das
praticas religiosas e culturais, reforcando a identidade comunitaria. O
poder exercido pelas lyas (médes de santo) vai além do espiritual,
influenciando também a dinamica politica e social do entorno dos
terreiros. Assim, a matrifocalidade é uma ferramenta eficaz de
resisténcia e preservacgao do patrimoénio cultural afro-brasileiro.
Recomenda-se que essa forma de gestdo seja estudada e aplicada
em outros terreiros e comunidades tradicionais, promovendo uma
maior valorizagdo do poder feminino e da cultura afro-brasileira,
garantindo, assim, a preservacao de tradi¢cdes e praticas sagradas.
O estudo sugere, como préximos passos, o fortalecimento de redes
de apoio entre terreiros liderados por mulheres e o incentivo a
politicas publicas que reconhecam e valorizem essas liderancas.
Este e-book celebra o poder feminino no Candomblé, mostrando
como a matrifocalidade fortalece a cultura, a comunidade e a
espiritualidade no Recdncavo Baiano.



2.Localizacao do Terreiro

Mapa da Bahia - Google Maps, 2024
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2.Localizacao do Terreiro

Y/ L NS

Localizagdo do Terreiro - Google Maps (adaptado), 2024




2.Localizacao do Terreiro

O terreiro Il€ Ibse Olominda Axé Yemanja, localizado em Muritiba,
no Recéncavo Baiano, apresenta a formacédo e consolidacdo do
terreiro como um espaco matrifocal. Fundado em 1980, o terreiro
foi estabelecido por Martinha Pereira Santana, uma mulher negra
de origem humilde que, ao longo dos anos, enfrentou diversas
adversidades, incluindo racismo e machismo, para viver sua
religiosidade. O terreiro possui uma infraestrutura completa, que
inclui salas de convivéncia, quartos sagrados, cozinhas e
espacos de lazer, sendo gerido por trés geracdes de mulheres da
mesma familia. O Olominda, com suas raizes profundas na
tradicdo do Candomblé, tem se consolidado ndo apenas como
um centro religioso, mas como um espago cultural e social, que
promove o empoderamento feminino e a gestdo coletiva,
ancorando-se na lideranga matrifocal.

Ao longo de seus 44 anos, o terreiro tem sido um simbolo de
resisténcia e continuidade, sempre mantendo viva a tradicao e
espiritualidade de seus adeptos e adeptas, fortalecendo lacos
comunitarios no Recéncavo Baiano. A gestdao matrifocal do 1lé
Olominda, além de reafirmar a forca das mulheres nas religides
de matriz africana, também destaca a relevancia do territorio
como espaco de resisténcia e preservacao cultural.



3. Arvore geneal6gica do Olominda

Yemanja de Martinha Pereira - 12 Y&
do Olominda e sua filha Maridalva
. acervo pessoal

Yalorixa Maridalva de Nana - 22
Ya do Olominda
+ acervo pessoal

Yalorixa Josemare de Xangd - 32
e atual Ya do Olominda
+ acervo pessoal

Ya Martinha, sua bisneta
Priscilla e sua filha Maridalva.




3. Arvore geneal6gica do Olominda

Yalorixa Josemare de Xangd
e suas filhas Lays e Priscilla
. acervo pessoal

Yalorixd Maridalva, sua filha Josemare,
e suas netas Priscilla e Lays
. acervo pessoal

Lays de Yemanja e
Priscilla de Oxum
« acervo pessoal

L
Ya Josemare de Xang0 e suas
filhas Lays e Priscilla

+ acervo pessoal




3. Arvore genealdgica do Olominda

A genealogia do Terreiro llé Ibse Olominda Axé Yemanja,
destaca a forga matrilinear que fundamenta sua lideranga.
Fundado por Martinha Pereira Santana, mais conhecida como
Mae Martinha de Yemanja, o terreiro se consolidou com uma
linha sucessoéria composta por trés geracdes de mulheres da
mesma familia. A primeira lideranca de Mae Martinha, seguida
por sua filha Maridalva e depois por sua neta Josemare, reflete a
importancia da matrifocalidade no espago religioso. A
transmissao de saberes e a administracdo das responsabilidades
sempre foram passadas de méae para filha, sustentando o terreiro
com uma estrutura que valoriza as mulheres como gestoras e
guardias dos ritos sagrados.

Essa genealogia feminina assegura a continuidade e
preservagdo das tradicdes religiosas e culturais do Illé,
transformando-o em um simbolo de resisténcia no Recdncavo
Baiano.



4. Histériado Olominda

Barracao do lIé Olominda, 2018
« acervo pessoal

I1é Ji do Ilé Olominda, 2024
« acervo pessoal

it

Filhos e amigos do Olominda, 2023
+ acervo pessoal

Barracao do lIé Olominda, 2023
« acervo pessoal




4. Histériado Olominda

ol :
& N s AR

[lé Olominda, 1982
+ acervo pessoal

Barracao do Ilé Olominda, 1994
. acervo pessoal

¥y S 9 1 B
Yemanja de Martinha e a Ekediji
Mada de Obaluaye, 1980

+ acervo pessoal

[T 3
Posse da Yalorixa Josemare
de Xango, 2023

+ acervo pessoal




4. Historiado Olominda

O Terreiro Ilé Ibse Olominda é parte integrante do territorio
cultural e religioso do Recdncavo Baiano. Desde sua fundacéo
em 1980, o terreiro tem desempenhado um papel essencial na
preservacao da identidade afro-brasileira, conectando-se com as
dindmicas culturais, materiais e imateriais da regido. O llé
Olominda representa um ponto de resisténcia e reafirmacéo
cultural em um espaco marcado por processos histéricos de
colonizacao e exclusao das religides afro-brasileiras.

O terreiro, com suas tradicdes, rituais e calendario festivo,
emerge como um territorio reafricanizado, onde a memodria
ancestral é cultivada e transmitida entre geracdes. A historia de
luta contra o racismo e a marginalizacdo religiosa € parte
indissociavel da trajetéria do llI€, que segue como uma referéncia
de resisténcia e forca no Recdncavo Baiano.



5. Memorial

Memorial em construgao, 2023
« acervo pessoal

Memorial em construgao, 2023
« acervo pessoal

Memorial em construgao, 2023
. acervo pessoal

Memorial em construgao, 2023
. acervo pessoal




5. Memorial

Memorial em construgéo, 2023
« acervo pessoal

Memorial em construgao, 2023
« acervo pessoal

Memorial em construgao, 2023
. acervo pessoal

Memorial em construgao, 2023
. acervo pessoal




5. Memorial

A criacdo do Memorial Yalodé, que é um espaco dedicado a
preservacgdo e valorizagdo da cultura e historia do Terreiro 1€ Ibse
Olominda Axé Yemanja. O memorial surge como uma tecnologia
de gestéo social, reconhecendo o papel central das mulheres na
lideranga e continuidade do terreiro ao longo de trés geracoes.
Ele funcionara ndo apenas como um espaco de memoria,
abrigando fotografias e objetos, mas também como um centro de
atividades culturais e educacionais, promovendo a autoestima e
integragé@o das mulheres do terreiro com a comunidade.

Com uma proposta inovadora, o0 memorial busca unir tradigéo e
tecnologia, permitindo que o legado matrifocal do Ilé seja
disseminado por meio de um e-book multimidia, que conta a
trajetéria do terreiro e aborda temas relevantes para a cultura
afro-brasileira e o empoderamento feminino.



6. Acervo Yas Olominda

Il&é Olominda, 2000
. acervo pessoal

I1é Olominda, 2023
. acervo pessoal

Ilé Olominda, 1994
. acervo pessoal

llé Axé Oba Laja, 2013
« acervo pessoal




6. Acervo Yas Olominda

Abordaremos o acervo das Yés do Terreiro Ilé Ibse Olominda e a
gestdo de futuro, firmada nos principios da Matrifocalidade e da
Gestao Social. As yas, lideres femininas do terreiro, representam
a continuidade e preservagao das tradicdes ancestrais, sendo
pilares de uma gestdo que promove o acolhimento, a justica
social e a participacdo coletiva. O acervo das yas carrega a
memoria viva do terreiro, simbolizando sua histéria e forca,
enquanto a gestdo de futuro visa fortalecer a autonomia das
mulheres e garantir a sustentabilidade do terreiro para as
proximas geracoes.

A gestdo matrifocal do 1lé Olominda vai além da administragéo
tradicional. E uma forma de conduzir a comunidade baseada em
vinculos afetivos, cuidados e o empoderamento feminino. A
preservacao do legado cultural e religioso do terreiro é, portanto,
uma tarefa intergeracional, em que o passado se entrelaca com
o futuro, nutrido pelas raizes profundas da ancestralidade e
guiado pela lideranca feminina.
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Doburu Olominda, 2023
« acervo pessoal

Doburu Olominda, 2023
+ acervo pessoal

Festa de Yemanja no lle Axé
Ogunja, 2024
« acervo pessoal

Festa de Yemanja no llé Axé
Oba Laja, 2023
. acervo pessoal
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Omo Odé Taodé, 2023
. acervo pessoal

Medalha Valorizagao
Ancestral, 2024
. acervo pessoal

Barracao do Olominda, 2023
+ acervo pessoal

Ilé Olominda, 2023
« acervo pessoal
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Ajodun Oxaguian - 11& Axé
Ibi Are, 2023
. acervo pessoal

Ancestral, 2024
. acervo pessoal

Presente das Yabas - Muritiba

2022
. acervo pessoal

Ajodun Yemanja do llé
Olominda, 2018
. acervo pessoal




7. Gestao de futuro

A gestdo do futuro do Ilé Ibse Olominda Axé Yemanja é um
processo que transcende o presente, construido sobre a forca
ancestral e o compromisso com a preservagao cultural. A
iniciac@o da 52 geragéo da familia sanguinea marca um momento
histérico e essencial, pois simboliza a continuidade dos saberes
e praticas transmitidos ao longo de décadas, fortalecendo os
alicerces espirituais e culturais do terreiro.

Além disso, a chegada de novos filhos e filhas reafirma o papel
do 1lé como espaco de acolhimento, aprendizado e resisténcia.
Cada novo integrante carrega consigo a responsabilidade de
somar na manutencdo dessa tradicado viva, que dialoga com o
passado, enraiza o presente e projeta um futuro de resiliéncia.

As reformas realizadas sdo mais que mudancas fisicas: sao
expressdes concretas de cuidado e visdo estratégica. Elas
garantem a salvaguarda do patriménio material e imaterial do
terreiro, mantendo viva a memoéria de quem veio antes e
assegurando que o espaco continue a ser um ponto de referéncia
para a comunidade e para as préximas geracfes. Como
mestranda em Gestéo Social e filha de terreiro, reconhe¢o que
essa trajetoria € um exemplo de como espiritualidade, cultura e
planejamento caminham juntos na construcdo de um legado
duradouro.



O FUTURO E ANCESTRAL, FEMININO E PRETO.

PRISCILLA MALLENA PEREIRA DOS SANTOS PINHEIRO



